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Prolog 


§ 1 Aufgabe, Weg und Ziel der Theologie des Alten Testaments 

Lehrsatz'. Die Theologie des Alten Testaments ist im Unterschied zur Religi- 
onsgeschichte Israels die systematische Reflexionsgestalt seiner Gottesbe- 
zeugungen. Indem sie diese einer phanomenologischen Reduktion unterwirft, 
beantwortet sie die Frage nach dem Wesen und Wirken Jahwes, des Gottes 
Israels, des Schopfers der Welt und Lenkers der Geschicke des Einzelnen wie 
der Volker. Die Moglichkeit einer derartigen Theologie beruhl auf den fun- 
damcntalen, den verschiedenen Gouesbezeugungen gemeinsamen Denkvor- 
aussetzungen, dem Charakter des Alten Testaments als Deutung des Exilsge- 
schicks Israels und der Tora als seiner sachlichen Mine. Als deskriptive Wis- 
senschaft dient sie dem textgemaBen Verstandnis des Alten Testaments. 
Normativen Charakter gewinnt die Auslegung der Existenz Israels als des 
unter seinem Exilsgeschick leidenden Volkes Gottes fur den Christen nur 
insoweit, als sie durch die neutestamentliche Botschaft bestatigt wird. Daher 
ist die Beantwortung der Frage nach der Gegenwartsbedeutung des Alten 
Testaments fur den Christen das Ziel dieser Darstellung. 

1 . Die Problematik der Aufgabe angesichts der Vielstimmigkeit der alttesta- 
menilichen Zeugen. Obwohl die Theologie des Alten Testaments zu den klas- 
sischen Aufgaben der biblischen Wissenschaft gehort und es weder an Vor- 
lesungen noch an Biichem liber sie mangelt, handelt es sich bei ihr um ein 
tiberaus problematisches Vorhaben. Ihre fundamentale Schwierigkeit bcruht 
auf der literarischen Eigenart der alttcstamcntlichen Bucher. Denn anders als 
modeme Literaturwerke handelt es sich bei ihnen in der Regel nicht um Werke 
eincs einzelnen Autors. sondem um das Ergebnis eines wcithin Jahrhunderte 
umfasscndcn Traditionsprozesses. In seinem Verlauf wurden sie den wcch- 
selnden Situationcn Israels und d. h. de facto des nachcxilischen Judentums 
miltels redaktionellcr Bearbeitungen und Fortschreibungen angepaBt. Zudcm 
konnen sie (wie z. B. das von Gen 1 bis 2. Kbn 25 reichcnde GroBgeschichts- 
werk) aus verschiedenen Quellenschriften kompiliert worden sein, die ihrer- 
seits das Ergebnis alterer miindlicher oder schriftlicher Uberlieferongen dar- 
stellen. Auch wenn die einzelnen Bucher und Buchgruppen in der Regel 
schon durch ihre Komposition und schlicBlich ihre Position im Ganzen der 
Schrift eine jeweils bestimmte Botschaft enthalten, wird kein aufmerksamer 
und sorgfaltiger Leser die Vielstimmigkeit und oft auch zumindest vorder- 
griindige Widerspriichlichkeit ihrer pcrformativen und rcflexiven theologi- 
schen Aussagen iibersehen. Dabei verstehen wir unter performativen theolo- 
gischen Aussagen solche, die erzahlend, ankiindigend, anbctend oder beleh- 
rend ein bestimmtes Verstandnis des Wesens und Wirkens des Gottes Israels 
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bezeugen, unter den reflexiven aber solche, in denen beides argumentierend 
thematisiert wird. Denn Theologie ist ihrem Wesen nach die Reflexionsgestalt 
menschlicher Aussagen liber Gott. 

2. Anspruch, Recht und Grenze der israelitisch-jiidischen Religionsge- 
schichte. Der fur die Darstellung der Theologie des Alten Testaments kom- 
petente Exeget versteht sich in der Regel sachgerecht als Anwalt seiner Texte. 
Seine primare Aufgabe ist es, erst die Einzeltexte der uberlieferten Bucher 
von ihrem geschichtlichen Werden und ihrem historischen Umfeld her zu 
erklaren. Auf der kunstgerechten Handhabe dieses Geschaftes beruhen seine 
weiteren, die iibergreifenden Textzusammenhiinge aufkliirenden und schlieB- 
lich ihre Ergebnisse in einer Einleitung Oder Litcraturgeschichte als Quellen- 
kunde filr die Geschichte und die Religionsgeschichte Israels zusammenfas- 
senden Schritte. Die Kronung seiner historischen Arbeit scheint daher der 
Natur seiner Quellen gemaB allein die Darstellung der Religionsgeschichte 
Israels zu bilden, die sich der Aufgabe stellt, die religiosen Vorstellungen 
Israels in ihrem Wandel und ihrer Entfaltung im Verlauf deralttestamentlichen 
Epoche in ihrer ganzen Verzweigtheit darzustellen. Bleibt er diesem Ansatz 
getreu, so kann er auf die Bedeutung des Alten Testaments fur die christliche 
Theologie wiederum nur als Historiker verweisen, wie es Bernhard Stade 
getan hat: Nach seiner programmatischen Rede Uber die Aufgaben der bibli- 
schen Theologie des Alten Testaments aus dem Jahr 1892 defmierte er ihre 
Zielsetzung dahingehend. daB sie den religiosen Glauben des Judentums von 
seiner Entstehung an in seiner Entwicklung bis zu der Gestalt zu verfolgen 
habe, die er zur Zeit Jesu und der Apostel besaB, um dann mit einer knappen 
Darstellung der Verkundigung Jesu zu schlieBen. 1 Er weist dieser Darstellung 
die Aufgabe zu, den Unterschied, ja die Kluft zwischen den beiden Testamcn- 
ten bewuBt zu machen und eine dem christlichcn Glauben unangemessenc 
Verwendung des Alten in der Kirche zu verhindem. ; DemgemaB lautet dcr 
erste Satz der von ihm dreizehn Jahrc spater vorgelegten Biblischen Theologie 
des Alten Testaments I lapidarisch: 

Unter hiblischer Theologie des AT versteht man die Geschichte der Religion unter 

dem Allen Bunde. Als spezielle Vorgeschtchle des Evangeliums Jesu und von Jesus 

nimmt diese das Interesse des christlichen Theologen in Anspruch. ’ 

Stade loste den gordischen Knoten, indem er die Theologie des Alten Testa- 
ments mit der Religionsgeschichte Israels identifizierte. Gleichzeitig be- 
stimmte er ihre speziell christliche Aufgabe dahingehend. daB sie den sach- 
lichen Unterschied zwischen vorchristlichem Judentum und Christentum hi- 


1 B Stade. in: Akademische Reden und Abhandlungen. GieBen 1899. S. 91 f. 

1 A.a O , S 96 

J Tubingen 1905. Nach Slades Tod hat Alfred Bcrtholet mit seiner Biblischen Theo- 
logie des Aden Testaments II. Tubingen 1911. das Werk seinem Ansatz gemaB zu Ende 
gefuhrt. 
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storisch nachzuweisen habe. Dieser Ansatz laBt sich dem seitherigen Gang 
der Forschung gemaB traditions- und kanongeschichtlich variieren. Das hat 
zur Folge, daB schon der Historiker nicht nur die Unterschiede zwischen den 
beiden Testamenten, sondern auch ihre Gemeinsamkeiten zu erkennen ver- 
mag. Denn das Christentum hat, religionssoziologisch geurteilt, als eine mes- 
sianische Sekte des Judentums begonnen. Der von ihr als Kyrios Christos 
zum Kultheros erhobene Jesus von Nazareth war unbeschadet seines Sen- 
dungsbewuBtseins Jude und die jiidische Schrift seine Bibel . 4 Erst aufgrund 
der Ablehnung der fur die Christen unerlaBlichen Identifikation des Gekreu- 
zigten mit dem kommenden Messias Oder Menschensohn erfolgte die schritt- 
weise Trennung zwischen Juden- und Christentum, das damit den jenem zu- 
gebilligten Charakter einer religio licita verlor . 5 DemgemaB stellt sich nicht 
nur dem Systematiker, sondern auch dem Religionsgeschichtler die Frage 
nach dem, was die beiden Testamente verbindet und trennt. Ob er sie inner- 
halb der israelitischen Religionsgeschichte beantwortet oder dem Neutesta- 
mentler als seinem Nachfolger iiberlaBt, ist eine Frage der Arbeitsokonomie, 
der keine grundsatzliche Bedeutung zukommt. 

Die Disziplin der Religionsgeschichte Israels besitzt ein so unbestreitbares 
Recht, daB sie fur den geschichtlich Denkenden keiner weiteren Begriindung 
bedarf . 6 Auf sie ist nicht allein der Exeget des Alten Testaments angewiesen, 
der den historischen Ort fur die von ihm untersuchten Texte sucht, sondern 
auch der allgemeine und vergleichende Religionswissenschaftler, wenn er die 
gemeinsamen Voraussetzungen und die speziellen Nachwirkungen des Alten 
Testaments im Judentum, Christentum und Islam bestimmen will. Aber auch 
der kritische Bibelleser, dem die im Alten Testament enthaltenen divergieren- 
den oder sich gar widersprechenden Vorstellungen auffallen, wird sich ihrer 
Aufklarung bedienen. 


‘ Vgl. dazu O. Kaiser, Der Gott des Alten Testaments I (kiinftig als GAT I zitiert), 

§ 2 . 

5 Vgl. dazu B. Wander, Trennungsprozesse zwischen Friihem Christentum und Ju- 
dentum im 1. Jh. n. Chr.,TANZ 16, 1994sowie G. Stemberger, Die Juden im Romischen 
Reich: Unterdriickung und Privilegierung einer Minderheit, in: H. Frohnhofen, Hg., 
Hamburger Theol.Stud. 3, 1990, S. 6-22 und C. Thoma, Die Christen in rabbinischer 
Optik: Heiden, Haretiker oder Fromme?, ebenda, S. 23-49. 

6 Sie hatdaherbis in diejiingsteZeit ihre Vertretergefunden; vgl. z. B. H. Ringgren, 
Israelitische Religion, RM 26, 1963; G. Fohrer, Geschichte der israelitischen Religion, 
GLB, 1969 und R. Albertz, Religionsgeschichte Israels in altlestamentlicher Zeil I— II, 
ATD.E 8. 1/2 1992; einen Teilbereich behandelt J. Maier, Zwischen den Testamenten. 
Geschichte und Religion in der Zeit des zweiten Tempels, NEB.E 3, 1990; schon in 
ihrem Titel verweist auf ihre theologische Abzweckung die aus dem NachlaB heraus- 
gegebene Darstellung von A. H. J. Gunneweg, Biblische Theologie des Alten Testa- 
ments. Eine Religionsgeschichte Israels in biblisch-theologischer Sicht, 1993. 
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Trotzdem stellt sich die Frage, ob die Religionsgeschichte an die Stelle der 
Theologie des Alten Testamentes treten Oder allenfalls von einer Theologie 
seiner einzelnen Literaturwerke und deren literarischer Schichten eingenom- 
men werden kann.’ Die Zweifel gegeniiber dem Monopolanspruch der israe- 
litisch-jiidischen Religionsgeschichte lassen sich vorab auf die Beobachtung 
grilnden, daB das Alte Testament selbst kein Bericht iiber die Voraus- 
setzungen, die Enlwicklung und Entfaltung der israelitischen Religion, son- 
dem Claubenszeugnis fur den Gott Israels ist.* DemgemaB laBt sich die Le- 
gitimilat einer Disziplin nicht bestreiten, die sich die systematische Ordnung 
und Durchdringung der alttestamentlichen Gottesbezeugungen zum Ziel 
setzt. Die Frage sollte daher nicht sein, ob, sondem inwiefem eine Theologie 
des Alten Testaments moglich ist. Bei ihrer Beantwortung gilt es, zwei Dinge 
zu bedenken: Erstens ist zu klaren, was unter Theologie iiberhaupt zu verste- 
hen ist. Denn erst, wenn iiber ihre prinzipielle Aufgabe Klarheit besteht, kon- 
nen wir zweitens erwagen, welche Eigentiimlichkeiten der alttestamentlichen 
Gottesbezeugungen eine ebenso text- wie sachgemaBe Theologie des Alten 
Testaments ermoglichen und welche Funktion ihr im Ganzen der theologi- 
schen Wissenschaft zukommt. 

3. Die Eigenari und Aufgabe der Theologie des Alten Testaments als Re- 
flexionsgestalt seiner Gottesbezeugungen. Theologie, so stellten wir oben 
bereits fest, ist die Reflexionsgestalt menschlicher Aussagen iiber Gott. An- 
ders als in der Religionsgeschichte Israels geht es also in der Theologie des 
Alten Testaments nicht darum, die theologischen Konzepte und Topoi mit 
ihren Modifikationen und Abwandlungen in den Geschichtsverlauf bis zum 
AbschluB des alttestamentlichen Kanons einzuordnen. 7 * 9 Sie hat vielmehr seine 


7 Fiir ihre besondere Aufgabe sind schon C. Steuemagel. Alttestamentlichc Theo- 
logic und alttesiamentliche Religionsgeschichte. in: K Buddc. Hg„ FS K. Marti, BZAW 
41. 1925. S. 266-273; O. EiBfeldt. Israclitisch-jiidischc Religionsgeschichte und altte- 
stamentliche Theologie. ZAW 44, 1926, S. 1-12 = ders . KS 1, hg v R. Sellheim und 
F. MaaB. 1962. S 105-1 14 und weiterhin z. B. O. Procksch. Theologie des Alten Te- 
staments. 1950, S. 12-19 eingetrctcn Zum Stand der Diskussion vgl die Bcitrdgc in 
I. Baldermann u. a.. Hg.. Religionsgeschichte Israels Oder Theologie des Alien Testa- 
ments?. JBTh 10, Neukirchen-Vluyn 1995; H.-P Muller, Alttestamentlichc Theologie 
und Religionsgeschichte, in: I Kottsieper u. a.. Hg., FS O. Kaiser. 1994, S. 20-31; 
H.-Chr. Schmitt. Religionsgeschichte Israels Oder Theologie des Alten Testaments?, in: 
D. Vieweger u. a., Hg., FS S. Wagner. 1995, S. 45-64; H M. Wahl. „Ich bin. der ich 
bin!". Anmerkungen zur Rede vom Gott des Alten Testaments, in: I. Kottsieper u. a.. 
Hg .FSO. Kaiser. S. 32-48 und E.-J. Waschke, Zur Frage nach einer alttestamentlichen 
Theologie im Vergleich zur Religionsgeschichte Israels, in D Vieweger u. a., Hg.. FS 
S. Wagner. S. 65-81. 

■ J. Schreiner, Theologie des Alten Testaments. NEB.E 1, 1995, S. 13. 

’ Vgl. dazu auch Sh. Talmon, ..Heiliges Schrifttum" und ..kanonischc Bucher" aus 
jiidischer Sicht - Uberlegungcn zur Ausbildung der GroBe ..Schrift” im Judentum, in: 
M. Klopfenstein u a., Hg.. Mine der Schrift? Ein jtidisch-christliches Gesprach, JudChr 
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in unterschiedlichen Textzusammenhangen begegnenden und in sich partiell 
divergierenden Gottesbezeugungen unter systematischen Gesichtspunkten zu 
ordnen und auf ihre jeweilige Funktion als Bestimmungen des Verhaltnisses 
zwischen Jahwe und seinem Volk Israel, dem einzelnen Israeliten oder auch 
den Volkern hin zu befragen. Die Legitimitat dieses Ansatzes ergibt sich aus 
der Eigenart der alttestamentlichen Gottesbezeugungen: Sie erweisen sich 
nicht als uberschwengliche Ausfliige in die himmlische Welt, sondem als 
Deutungen der Existenz Israels und der Volker angesichts des Anspruchs 
dieses Gottes, als der Schopfer der Welt und Lenker der Geschichte Israels 
zugleich der Herr der Volkerwelt zu sein. 

So dient unsere Disziplin der Beantwortung der Grundfrage, die sich am 
Ende jeder Leser der Bibel stellt und von Amts wegen jeder Theologe als 
Lehrer seiner Kirche zu beantworten in der Lage sein sollte: Wer ist der Gott 
des Alten Testaments? Der Bibelleser wird sich daran erinnem, daB diese 
Frage in der Bibel selbst in Ps 24,7-10 begegnet: Hier stellen sie die Torhuter 
des Tempels dem EinlaB begehrenden Konig der Ehre, dem Tasn ^n. Und 
hier beantwortet sie der ihm voranziehende Herold mit einem: Jahwe, der 
Starke und Held, Jahwe, der Schlachtheld! um dann die emeute Riickfrage 
der Torhuter unter Hinzufiigung seines Kultnamens zu beantworten: Jahwe 
Zebaoth: er ist der Konig der Ehre!' 0 In der Tat hat es die Theologie des Alten 
Testaments nicht mit einer allgemeinen Gottesidee, sondem mit dem konkre- 
ten, den Namen Jahwe tragenden, sich in seinen kosmischen und irdischen 
Machttaten verherrlichenden Konig zu tun. Sie darf sich nicht iiber die Tat- 
sache erheben, daB er im Alten Testament als der Schopfer der Welt und 
zugleich der Gott seines Volkes Israel bezeugt wird, der sich in seiner Herr- 
lichkeit durch sein Handeln an Israel vor den Volkern offenbart (Ps 97,6; Jes 
40,5; Ps 102,14-23). In dem MaBe, in dem die Theologie des Alten Testa- 
ments diese Aufgabe sachgemaB lost, kann sie insoweit Allgemeingultigkeit 
beanspruchen, als sich ihre Ergebnisse als textgemaB erweisen. 

4. Die Botschaft des Alten Testaments. Ist das zugestanden, gilt es, den 
bereits im ersten Band dieses Werkes ausfiihrlich erbrachten Nachweis der 
Eigenart der Gottesbezeugungen und des theologischen Zusammenhangs der 
Schriften des Alten Testaments zu vergegenwartigen, die ihm trotz der Vielfalt 
seiner Stimmen eine fundamental Einheit sichem. Um uns das dort erzielte 


11, 1987, S. 45-79 = ders., Israels Gedankenwelt, GAufs. 3, InfJud 11, Neukirchen- 
Vluyn 1995, S. 241-271. 

10 Zum vermutlichen Sitz im Leben vgl. M. Metzger, Konigsthron und Gottesthron, 
AOAT 15/1 , Kevelaer/Neukirchen-Vluyn 1985, S. 362 f., zum religionsgeschichtlichen 
Hintergrund J. Jeremias, Das Konigtum Gottes in den Psalmen, FRLANT 141, Gottin- 
gen 1987, S. 60-63, aber auch B. Janowski, Das Konigtum Gottes in den Psalmen. 
Bemerkungen zu einem neuen Gesamtentwurf, ZThK 86, 1989, S. 433-436 = ders., 
Gottes Gegenwart in Israel. Beitrage zur Theologie des Alten Testaments, Neukirchen- 
Vluyn 1993, S. 192-195 sowie unten, S. 111-114. 
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Ergebnis zu vergegenwariigen, erinnem wir uns zunachst an die Botschaft 
des ganzen Alten Testaments. Wir wahlen daftir die Form einer knappen. 
keineswegs alien Nuancen gerecht werdenden Skizze seiner Auslegung der 
Weltgeschichte als Heilsgeschichte. 

In den GeschichtsbUchem ist urn der Gegenwart und Zukunft Israels willen 
von seiner Vergangenheit und in den Prophetenbiichem im Lichte seiner Ver- 
gangenheit von seiner Gegenwart und Zukunft die Rede. Wer sie ohne ihren 
jeweiligen Gegenwartsbezug als bloBen Bericht iiber ein zuriickliegendes 
oder als bloBe Voraussage eines kiinftigen Geschehens verstUnde, hatte ihre 
eigentliche Absicht grundsatzlich verfehlt. Nicht nur die Geschichts- sondem 
auch die Prophetenbiicher sind an das unter seinem Exilsgeschick leidende 
Israel gerichtet: Es soil erkennen, was es heiBt, Gottes Volk zu sein, was ihm 
damit gegeben und was damit von ihm gefordert ist. 

In einer sehr differenzierten Weise gilt das Gleiche auch filr den Psalter als 
Schule des Betens und fur die Weisheitsbiicher als Schule des richtigen, des 
gesegneten und des ewigen Lebens. Bei letzteren handelt es sich vor allem 
um die trotz ihrer unterschiedlichen Entstehungszeit der Auloritat Salomos 
unterstellten Bucher der Spriiche, des Hohen Liedes, des Predigers und der 
Weisheit Salomos und weiterhin um die Bucher Hiob und die Weisheit des 
Jesus Sirach. Erkennt man. daB das sinnenfrohe Hohe Lied gleichsam das 
carpe diem des Kohelet/Prediger Salomos illustriert. verliert seine Stellung 
unter den salomonischen Schriften das Befremdliche. DaB man das Liebes- 
spiel zwischen Braut und Brautigam spater als eine Allegorie auf das Verhalt- 
nis zwischen Jahwe und Israel ausdeutete, bcwahrte ihm seine Stellung unter 
den biblischen Schriften. Auch die Novellen von Rut. der ihrer Schwieger- 
mutter getreuen Ahnfrau Davids, und von Jona, dem mit der Gilte seines 
Gottes gegeniiber den Heiden hademden Propheten, und der Roman von der 
zur Hauptgemahlin des Pcrserkdnigs aufgestiegenen Judin Ester, die in den 
Zeiten der Verfolgung ihres Volkes fiir es eintritt. fiigen sich diesem gewalti- 
gen Chor der Bczeugungcn des Gottes Israels ein. Ihm gehoren auch die 
Slimme der Bucher Judit und Tobit an: Der Hybris des Wclthcrrschers stelll 
der Judilroman die aus fester Glaubenszuvcrsicht stammcnde Tatkraft der 
frommen Witwe entgegen, wahrend uns das Tobitbuch in die von Damonen 
und Engeln bevdlkertc Volksfrommigkeit des hellenistischen Zeitalters Ein- 
blick gewiihrl. Angesichts des Triumphes des hellenistischen Weltherrschers 
in der Gestalt der Verfolgung der jiidischen Religion verkUndet der Apoka- 
lyptiker im Danielbuch die Nahe des Endes des letzten Weltrciches, des An- 
bruchs dcr Herrschaft der Heiligen des Hochsten im Himmel sowie des Volkes 
der Heiligen des Hochsten auf Erden und der Auferstehung der Toten. 

Zum einen ist das Alte Testament in den GeschichtsbUchem Bericht vom 
Handeln Jahwes, des Gottes Israels, von der Schopfung der Welt und der 
Berufung Abrahams bis zur Zerstorung des davidischen Reiches und der Re- 
stitution der Jerusalemer Tempelgemeinde. Zum anderen reicht der Blick sei- 
ner ProphetenbUcher bis zu dem am Ende derTage erfolgenden Weltgericht, 
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mil dem Jahwe die Zeit der Knechtschaft und Zerstreuung seines Volkes 
beenden und im Gericht iiber die Lebenden und die Toten seine vollkommene 
Gerechtigkeit erweisen wird. Das groBe, von der Schopfung der Welt in Gen 
1 bis zur Zerstorung Jerusalems in 2. Kon 25 reichende Geschichtswerk dienl 
dem Nachweis, daB Israel dank der Selbstverpflichtung Jahwes fur immer 
sejn Volk (Gen 17,7; vgl. Jes 41,8 f.) und kraft des mit ihm am Sinai/Horeb 
und im Lande Moab geschlossenen „Bundes“ an alien Orten und zu alien 
Zeiten zum Gehorsam gegeniiber seiner Tora odcr Weisung verpflichtet ist 
(Dtn 29,13 f.). Weiterhin belegt es den Ernst der BundesverheiBungen und 
-fluchandrohungen (Dtn 28; Lev 26), indem es zeigt, daB Israel in den Zeiten 
seiner Treue und seines Gehorsams heilvollen Frieden genoB, in Perioden 
seines Abfalls und Ungehorsams aber von seinem Gott heimgesucht wurde. 
DemgemiiB deutet es sein bis in die Gegenwart wahrendes Exilsgeschick als 
Folge der Schuld der Vater, die ihrem Gott die Treue gebrochen und seine 
Gebote miBachtet haben. Den Weg Israels weiterbegleitend bezeugen die Bii- 
cher Esra und Nehemia die das Exil iiberdauemde Gnade Jahwes. Sie hat sich 
darin erwiesen, daB den Exulanten von den Perserkonigen die Erlaubnis zur 
Heimkehr, zum Wiederaufbau des Jerusalemer Tempels und der Stadtmauem 
erteilt wurde. in deren Schutz die greinigte Burger-Tempelgemeinde nach 
ihrer Verpflichtung zur Bundestreue in Erwartung der endgtiltigen Befreiung 
Israels und der Heimkehr der Zerstreuten lebte." Die aber aber hangt von 
seiner Umkehr zum vollkommenen Gehorsam gegeniiber seines Gottes Wei- 
sung ab (Dtn 30.1-10).' 2 

Je weiter die Prophetie in die Zukunft ausgriff, desto unscharfer wurden 
ihre Konturen: Jahwe sollte die emcut gcgen den Zion anstiirmenden Volker 13 
vemichtend schlagen 14 und sich so als der einzige Gott und Herr der ganzen 
Volkerwelt erweisen. Dann aber solllcn die dem Volkergericht Entronnenen 
vor ihm anbetcnd ihre Knie beugen (Jes 45,20-25) und alljahrlich zum Zion 
wallfahren. um dort seine Weisung und seinen Rechtsentscheid zu erhalten 
(Jes 2,2 ff. par Mich 4,1 ff.).' ! Angesichts der Gottlosen in Israel aber fragten 
sich schlieBlich die Frommen, ob deren Frcvel straflos blcibcn sollten. Da 
wurden sic in ihrer Treue zu Jahwe durch Prophetenworte bestiirkt, die den 
Frevlem den Untergang in seinem kommenden Zomesgericht und ihnen die 
cndgultige Rettung vcrhicBen und sie damit ebenso vor unangemessener Si- 
cherheit wie Verzagtheit bewahrten: Wenn Jahwe an seinem Tag wie ein ver- 
zehrendes Feuer durch die Volkerwelt fahre, werde er auch die Siinder auf 


11 Vgl J. Weinberg. Der Chronist in seiner Mitwelt. BZAW 239. Berlin. New York 
19%. S. 34-118 und besonders S. 117 f. 

12 Vgl. Dtn 29.19. Klgl 5; Lev 26, 33.4045; Esr 9.6-13 und Neh 9,6-37. 

11 Vgl. 2. Kon 1 8. 1 3-19.36 par Jes 36, 1-37.36 und 2. Kon 25. 1-2 1 par Jer 52, 1 -27 
nebst der Liste der Deportierten Jer 52,28-30. 

14 Vgl. Jes 17,12-14; Joel 4.11-17; Zef 3.8; Sach 12.1-8 und 14,1-5; vgl. Ps 46. 

14 Vgl Zef 3,9 und Sach 1 4.1 6.20 f. 
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dem Zion vemichten. Die Gerechten aber werde er bewahren, so daB sie ihn 
als ihren Konig in seiner Herrlichkeit schauen diirften (Jes 33,10-22; Mai 
3,18-20). Weiterhin verwandelte sich die Vorstellung vom Vblkersturm und 
Volkergericht in die vom Weltgericht: Zu ihm wiirde Jahwe feme Volker, 
himmlische Machte und kosmische Krafte aufbieten (Jes 13; 24,1-6.16-20). 

Am Rande des Alien Testaments wird diese Erwartung in den Kreisen der 
sehnsiichtig das Ende der Geschichte erwartenden Frommen ausgeweitet: 
Nicht nur die irdischen, sondern auch die himmlischen Machte miissen dem 
Konigtum Jahwes weichen (Jes 24,21-23). Im Endgericht iiber das letzte Tier 
aus dem Abgrund wird die Herrschaft im Himmel den Heiligen des Hochsten 
und ihrem Vorkampfer, dem Erzengel Michael, dem Beschiitzer Israels, und 
die Herrschaft auf Erden den Heiligen des Hochsten, und das heiBt: Israel 
iibergeben (Dan 7,18.26-27; vgl. Jes 27,1). Dann werden die Himmelsbucher 
zum Gericht geoffnet, in denen alle Taten der Lebenden und Toten verzeichnet 
sind (Dan 7,10) und die Toten auferstehen (12,1-3). Bis zu ihrer Heimsu- 
chung sind die Seelen der Gerechten in Gottes Hand, in der sie keine Qual 
anriihrt (Weish 3,1.7; vgl. 1. Hen 22,9 f.). Dann aber wird ihnen Gott als Lohn 
ihrer Gerechtigkeit die Unsterblichkeit verleihen und sie ewig in seiner Nahe 
weilen lassen (Weish 5,16; 6,19 f.). 

Die altere Weisheit hatte gelehrt, daB Geradheit der Weg zu einem gelin- 
genden Leben in der Gemeinschaft ist, die jiingere, daB Gottesfurcht den Weg 
zu einem gesegneten Leben weist. Die spatbiblische Weisheit aber bezeugte, 
daB Gottesfurcht und Gerechtigkeit der Weg zum ewigen Leben sind. Sie aber 
erweist sich in der unbedingten Treue zurTora. In ihr sollte auch die Botschaft 
von der dem Gerechten geschenkten Unsterblichkeit die Frommen bestiir- 
ken. 16 

5. Die Eigenart und theologische Einheit des Alten Testaments. Aus dieser 
Skizze der Botschaft des ganzen Alten Testaments lassen sich die fur die 
Begriindung unseres Vorhabens notigen Folgerungen ableiten: 

a) Das Alte Testament ist kein Buch, das theosophische Spekulationen liber 
eine gottliche Hinterwelt enthalt. Erst in seinen jiingsten Schichten und 
Schriften hat es sich ostlicher und westlicher Gnosis geoffnet. Dabei hat es 
seine Grundbotschaft, daB der Weg Jahwes mit seinem Volk durch Gericht 
zum Heil fiihrt, noch einmal angesichts der in ihm aufgebrochenen Scheidung 
zwischen den Frommen und den Gottlosen einerseits und den Zweifeln an 
Gottes immanenter Gerechtigkeit andererseits dahingehend modifiziert, daB 
die Toten und die Lebenden am Ende vor seinen Richterstuhl treten miissen. 


16 Zu der weiteren spekulativen Systematisierung der Apokalyptik vgl. J. Maier. 
Geschichte der jiidischen Religion, GLB, Berlin. New York 1972, S. 55 und S. 59 f. Die 
vermutlich jiingere Weisheit Salomos. auf die wir uns hier beziehen, liefert ftir die 
Unsterblichkeit zwar bereits einen Beweis, bleibt aber trotz ihrer partiell gnostisch 
anmutenden Ziige praktisch orientiert. 
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Die Aussagen iiber die himmlische Welt dienen der Stiirkung der Zuversicht 
der Frommen in Gottes Macht und Gerechtigkeil. aber nicht der Befriedigung 
metaphysischer Neugier. 

b) Blicken wir auf das Ganze seiner Botschaft, so beansprucht das Alte 
Testament, eine verbindliche Auslegung der Existenz des unter seinem Exils- 
geschick leidenden Gottesvolkes Israel zu sein. Dabei verstehen wir unter 
dem Exilsgeschick nicht nur das Los der Verbannten zwischen der ersten, 597 
erfolgten Deportation nach Babylon und seiner Eroberung 539 bzw. dem 
HeimkehrerlaB des Perserkonigs Kyros 538, sondem auch die weitere Bc- 
stimmtheil der jiidischen Existenz durch die Folgen des Untergangs des da- 
vidischen Reiches als selbstverschuldeter Gottesfeme. Das Leiden Israels be- 
ruht mithin ebenso auf den wechselnden Fremdherrschaften wie auf seiner 
Zerstreuung unter die Volker als dem Ausdruck seiner Fehlbarkeit vor Gott. 
So ist das Alte Testament als ein Ganzes nicht spekulativ, sondem paranetisch 
ausgerichtet: Es ruft das nach der Griindung des zweiten Tempels und vor 
dem Ende der Tage lebende Israel zum Vertrauen in die Unzerstorbarkeit 
seiner Gottesbeziehung, zum demiitigen Bekenntnis zu der mit den Vatem 
geteilten Schuld an seinem gegenwartigen Schicksal und damit zugleich zur 
entschlossenen Umkehr zu Jahwe im Gehorsam gegen seine Weisung auf. 
Dank dieser Eigenart des Alten Testaments besitzen die drei in unterschied- 
licher Weise auf seinem Fundament ruhenden Weltreligionen des Judentums, 
des Christentums und des Islams einen praktischen Charakter. Dieser Eigenart 
hat auch die Theologie des Alten Testaments zu entsprechen: Der spekulative 
Ausgriff in Hinter- und Uberwelten bleibt ihr versagt. 

c) Aus der Skizze der alttestamentlichen Geschichtsdeutung der Weltge- 
schichte als Heilsgeschichte und der Herausarbeitung ihrer Funktion lassen 
sich bereits die drei wesentlichen, seinen unterschiedlichen Gottesbezeugun- 
gen ihre letzte Einheit verleihenden fundamentalen Denkvoraussetzungen ab- 
leiten: 17 Nach der ersten ist Jahwe der Gott Israels und Israel das Volk Jahwes 
(Gen 17,7; Dtn 26,17 f.). Nach der zweiten ist es als solches zum Gehorsam 
gegeniiber Jahwe als seinem einzigcn Gott verpflichtet. Und nach der drittcn 
wird sein Vcrhaltnis zu Jahwe posiliv oder ncgativ durch das MaB seines 
Gehorsams bestimmt, so daB Gerechtigkeil und Heil oder Gottlosigkeit und 
Unheil einandcr entsprechen (Dtn 28; Lev 26; vgl. Ex 23,20-33). 

Die erste Voraussetzung nennen wir die Grundbeziehung : Alles, was im 
Alten Testament berichtet, prophezeit, gebetel oder gelehrt wird, bezieht sich 
mittelbar oder unmittclbar auf das Verhaltnis Israels zu seinem Gott, in dem 
sich sein in der Schopfung beabsichtigter Wille zur Gemeinschaft mil den 
Menschen verwirklicht. 


17 Vgl. dazu GAT I. §11-15 und besonders S. 157 f.. S. 210-212. S.260f.. S. 263 
und S. 297 f. 
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Die zweite Voraussetzung in Gestalt der Forderung, keinem Gott auBer 
Jahwe zu dienen, nennen wir das Haupt- Oder Grundgebol (Ex 20,3 par Dtn 
5,7). Die den Dekalog eroffnende Selbstvorstellung Jahwes begriindet diesen 
Anspruch damit, daB er sein Volk aus dem agyptischen Sklavenhaus heraus- 
gefiihrt hat (Ex 20,2 par Dtn 5,6). Darin hat sich seine Selbstverpflichtung 
gegeniiber Abraham (Gen 1 7,7) verwirklicht, fiir immer sein und seiner Nach- 
kommen Gott zu sein (Ex 6,6 f.). 

Die dritte nennen wir die Grundgleichung. Gehorsam und Heil, Gerech- 
tigkeit und Leben entsprechen einander ebenso wie Ungehorsam und Unheil, 
Frevelhaftigkeit und Tod. 

Die Deutung des Exilsgeschicks als Folge der mit den Vatem geteilten 
Schuld besitzt einen appellativen Charakter: Sie ruft zur Umkehr zu Jahwe 
und zum Gehorsam gegeniiber seinen Geboten auf. An ihr laBt sich das Zu- 
sammenspiel dieser grundlegenden Denkvoraussetzungen paradigmatisch 
ablesen: Ihre Basis bildet die GewiBheit der Unauflosbarkeit des zwischen 
Jahwe und seinem Volk bestehenden Verhaltnisses und mithin die Grundbe- 
ziehung. Den MaBstab, den Gott an Israel anlegt, urn es entsprechend zu 
behandeln, bildet sein Gehorsam gegeniiber dem Gmndgebot: Der Abfall der 
Vater hat seinen Zorn provoziert,"' so daB er die von ihm erwahlte Stadt (1. 
KOn 8,16; Ps 132,13) samt dem Tempel, an dessen Statte er seinen Namen 
wohnen lieB (Dtn 12,5; I. Kttn 8,16), das Kdnigtum der von ihm erwahlten 
Dynastie (2. Sam 7,1 1-13) und sein Volk dem Ubermut der Feinde preisge- 
geben hat (Ps 89,36-42). Das Schicksal seines Volkes gestaltet sich mithin 
gemSB der Grundgleichung : Weil Davids Nachfolger Bund und Gebot nicht 
gehalten haben (Ps 132,12 f.), sich das Volk von seinen abtriinnigen Konigen 
verfiihren lieB (2. KOn 21 ,9-14) und die von Jahwe als seine Boten gesandten 
Propheten verachtete und verhOhnte (2. Chr 36,1 6), nahm das judaische Reich 
ein schreckliches Ende. 

6. Die Tora als die Mine der Schrift.' 11 Aus dem Gesagten ergibt sich bereits, 
daB die Tora die Mitte des ganzen Alien Testaments und das heiBt: der Kanon 
im Kanon ist. Urspriinglich wurde nurdas Deuteronomische Rechtsbuch Dtn 
4-30* als Tora, als Weisung (Dtn 4,44; 31,9.12) Oder Buch der Tora (Dtn 
30,10) bezeichnet. In der Folge ist diese Benennung auf den ganzen Penta- 
teuch ausgedehnt worden. Dafiir ist vermutlich vor allem die in Ex 20-Num 
10,10 enthaltene Sinaigesetzgebung verantwortlich, die ihre beiden Schwer- 
punkte im Dekalog Ex 20,1-17 samt dem Bundesbuch in Ex 20,22-23,33 
und in den Anordnungen fur den Bau und die Ausstattung des Heiligtums, 
die Opfer und die Kultfahigkeit verschaffende Reinheit in Ex 25 - Lev 15 
(16)* nebst dem sogenannten Heiligkeitsgesetz in Lev 17-26 besitzt. Diese 
Ausdehnung des Geltungsbereiches des Begriffs ist auBerdem durch die in 


" 2. Kon 21,1-15; 23.26 f ; Klgl 2. 

” V gl . dazu auch GAT I. § 1 6 und 17. 
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den Erzahlungen von der Schopfung der Welt bis zum Auszug aus Agypten 
in Gen 1 - Ex 13 verankerten rituellen und kultischen Vorschriften, die das 
Leben jedes Juden bestimmen, 20 und die in die Erzahlung von der WUsten- 
wanderung in Num 10-36 eingefiigten weiteren kultischen und rechtlichen 
Bestimmungen gerechtfertigt. Dabei besitzt der dem Bundesbuch und dem 
Deuteronomium in Ex 20 bzw. Dtn 5 vorangeslellte Dekalog gleichsam die 
Bedeutung eines die Beziehung zwischen Jahwe und Israel regelnden Grund- 
gesetzes, das in den anschlieBenden Rechtsbiichem seine paradigmatische 
Erlauterung findet. 21 Die Verbindung zwischen dem Sinai/Horeb-Bund und 
dem im Lande Moab auf der Grundlage des Deuteronomiums geschlossenen 
stellt die Erinnerung an ersteren in Dtn 5,2 f. her, die der Wiederholung des 
Dekalogs vorangestellt ist. 22 Sie konstatiert ausdriicklich seine Giilligkeit fiir 
das gegenwartige Israel. Das dem Volk von Mose anschlieBend mitgeteilte 
Gesetz soil mithin als Novellierung des Bundesbuches verstanden werden. 
Sofem man die Zahlen der in den Qumranhdhlen gefundenen Exodus- und 
Deuteronomiumhandschriften 2 ’ als paradigmatisch fiir das zeitgenOssische 
Judentum bewerten darf, laBt sich aus ihnen ablesen, daB damals dem Deu- 
teronomium dank seiner umfassenderen Regulierungen des religiosen und 
sozialen Lebens in der Praxis eine groBere Bedeutung als dem Bundesbuch 
zukam. So wie der Torabegriff zunachst an das Deuteronomium gekniipft war, 
hat es seinen Vorrang auch weiterhin behauptet. Da sich die Anordnung seiner 
Bestimmungen in Dtn 12-26 an der Reihenfolge der Zehn Gebote orientiert, 24 
erweist sich der Dekalog als die Tora in der Tora oder die eigentliche Tora. 
DemgemaB wurde er nach Ex 20,1 (vgl. Dtn 5,4) dem Volk von Gott selbst 
verkiindet. DaB unter seinen Geboten das erste den unbedingten Vorrang be- 
sitzt, ergibt sich aus seiner Stellung. DemgemaB bildet es in den dtr Darslel- 


20 Vgl dazu auch GAT I. S. 174 f. 

21 Vgl. dazu G. Braulik, Die Abfolge der Geselze in Deuteronomium 1 2-26 und der 
Dekalog. in: N. Lohfink. Hg., Das Deuteronomium, BEThL 68. Leuven 1985, 
S. 252-272 = ders., Stud zur Theologie des Deuteronomiums, SBAB 2, Stuttgart 1988, 
S. 231-255. 

22 Zur dtr Benennung des Gottesberges als Horeb statt als Sinai vgl. L. Perlitt, Sinai 
und Horeb. in: H. Donner. R Hanhart und R Smend. Hg.. Beitriige zur alttestamentli- 
chen Theologie. FS W. Zimmerli, Gottingen 1977, S. 302-322 = ders.. Deutcronomi- 
um-Studien. FAT 8. Tubingen 1994, S. 32-49. 

23 Vgl. dazu die Tabelle bei G. Vermes, Qumran in Perspective. I982 2 , S. 210. wo 
die Zahl der Handschriften fUr Ex mil 15 und fUr Dtn mit 25 angegeben wird Richtig 
scliatzt man beide Werte nur ein, wenn man benicksichtigt. daB die sonstigen Hochst- 
werte bei Ps mit 27. Jes mit 18 und Gen mil 15 liegcn. wahrend z. B Lev mit 9 und 
Num mit 6 vertreten sind. 

24 Vgl. dazu G. Braulik. Die Abfolge der Gesetze in Deuteronomium 12-26 und der 
Dekalog, in: N. Lohfink, Hg.. Das Deuteronomium. Entstehung, Gestalt und Botschaft. 
BEThL 68, Leuven 1985, S. 252-272 = ders.. Stud, zur Theologie des Deuteronomi- 
ums, SBAB 2, Stuttgart 1988, S. 231-256. 
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lungen der Richter- und Konigszeil den MaBstab, nach dem das Verhalten des 
Volkes und seiner Konige beurteilt und ihr Geschick von Jahwe bestimmt 
wird. 

Wenden wir uns den prophctischen Schriften zu, so zeigt sich, daB die drei 
groBen Prophetenbiicher Jesaja, Jeremia und Ezechiel nach dem sogenannten 
dreifachen eschatologischen Schema aufgebaut sind: Sie setzen mit Gerichts- 
worten gegen das eigene Volk ein, fahren mit solchen gegen die fremden 
Volker fort, um dann mit Heilsworten fUr Israel zu schlieBen. Hinter diesem 
Ordnungsprinzip verbirgt sich das oben skizzierte Verstandnis der Well- als 
der Heilsgeschichte, nach dem Jahwe Israel durch das im Untergang seiner 
beiden Reiche verhangte Gericht mittels des Gerichts an den Volkem zum 
Heil fiihrt. Ihm entspricht im Bereich der Gerichtsworte gegen das eigene 
Volk in alien Prophetenbiichem ein zweigliedriges eschatologisches Schema, 
das hinter eine Reihe von Gerichtsworten ein Heilswort stellt und so die 
Geschichte auf die Kurzformel durch Gericht zum Heil bringt.’ 5 Dabei bieten 
die bereits erfiillten Gerichtsworte die Gewahr fur das kiinftige Eintreffen der 
Heilsworte. Es ist ohne weiteres einsichtig, daB sich diese Geschichtsdeutung 
mit der des groBen von Gen 1 bis 2. Kon 25 reichenden Gcschichtswerkes 
vertragt. Die spatdeuteronomistische Deutung der Propheten als Umkehrrufer 
zur Gesetzestreue (vgl. z. B. 2. Kon 17,13) muBte die schriftkundigen Leser 
zu der Erkenntnis fiihren, daB die prophetischen Gerichts- und Heilsworte die 
Fluchandrohungen und Segensankiindigungen der Tora bestatigen. Zudem 
stellt Jer 11,1 ff. diese Verbindung ausdriicklich her. 

DaB das unablassige Studium der Tora und der ihm entsprechende Gehor- 
sam den Gerechten zu einem heilvollen Leben und zu ihrem Bestehen im 
Endgericht dienen, preist Ps 1 als Prolog des Psalters an. 26 In Ps 33 stimmen 
die Frommen ein Danklied auf den Gott an, dessen Wort wahrhaftig ist und 
sich als zuverlassig erweist; im 1 19. Psalm erfleht ein Frommer in einem weit 
ausholenden meditativcn Gebet Gottes Leitung zum Halten seiner Gebote. Im 
Psalter haben wir nicht das Gesangbuch des zweiten Tempels, sondern das 
Meditations- und Erbauungsbuch der Frommen in seiner Spatzeit vor uns. 27 
In den WeisheitsbUchcm gibt sich die selbstverstandliche Geitung der Tora 
erstmals in Koh 4,17-5,6 eindeutig zu erkennen. Die in Dtn 4,6 intendierte 


25 Vgl. dazu O Kaiser, Einleitung in das Alte Testament, Giilersloh 1984’, S. 309 
bzw. ders., GrundriB der Einleitung II, Giitersloh 1994, S. 24. 

26 Vgl E. Zenger, Der Psalter als Wegweiser und Wegbegleiter. Ps 1-2 als Proomium 
des Psalmenbuchs, in: FS R. Lettmann, 1993, S. 29-47 und O. Kaiser, GAT I, 
S. 342-344 sowie die Psalmen 19.8 ff. und 119; femer 37,31; 40,9; 78,5 ff.; 94,12; 
105,43 ff. und N. Fiiglister, Die Verwendung und das Verstandnis der Psalmen und des 
Psalters um die Zcilenwende. in: J. Schreiner, Hg„ Beitrage zur Psalmenforschung, FzB 
60. 1988, S. 319-384. 

27 Vgl. dazu N. Fiiglister. a. a. O. und Chr. Levin. Das Gebetbuch der Gerechten 
Literargeschichtliche Beobachtungen am Psalter, ZThK 90, 1993, S. 355-381 . 
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Gleichsetzung der Tora mit der wahren Weisheit Israels wird dann im Sirach- 
und Baruchbuch ausdriicklich vollzogen (Sir 24; Bar 4,1-4). In Bar 4,1-4 
verbindet sie sich ein letztes Mai mit einer deuteronomistisch gepragten Pa- 
ranese: 28 

Sie (scl. die Weisheit) ist das Buch der Gebote Gottes, das Gesetz, das ewig besteht. 
Alle, die an ihr festhalten, finden das Leben ; doch alle, die sie verlassen, verfallen 
dem Tod. Kehr um, Jakob, ergreif sie! Geh deinen Weg im Glanz ihres Lichtes! 
Uberlafi deinen Ruhm keinem andem. dein Vorrecht keinemfremden Volk! Glucklich 
sind wir, das Volk Israel ; denn wtr wissen, was Gott gefallt . 29 

Der Abfolge der drei Teile des jiidischen Kanons in Gestalt der Tora, der 
Propheten und der Schriften entspricht ihre Dignitat: 30 Grundlage und geistige 
Mitte des Alten Testaments ist die Tora. Sie legt das jiidische Schicksal ver- 
bindlich aus. Von Gott erwahlt und an Gott gescheitert ist Israel zur Umkehr 
zu seinem Gott aufgerufen. Aber auch in der Zeit der sich in Israels Schicksal 
spiegelnden Gottesfeme bleibt es sein Volk und kennt es dank der Tora seine 
Forderungen, seinen Gerichts- und seinen Heilswillen (Dtn 30,14 ff.). Auf 
diesen Hintergrund sollen die Vorderen und die Hinteren Propheten und 
selbstverstandlich auch die Schriften bezogen werden. Die apokryphen oder 
deuterokanonischen Bucher setzen die Giiltigkeit der Tora als selbstverstand- 
lich voraus. Ihre Verfasser waren davon iiberzeugt, daB es besser ist, Verfol- 
gungen um der Gerechtigkeit willen zu erleiden, als seinem Gott die Treue 
zu brechen. 

So handelt das Alte Testament als Ganzes von dem Israel, das seine Exi- 
stenz der freien Zuwendung seines Gottes Jahwe verdankt. Weil es die in der 
Gabe liegende Aufgabe verkannt hat, ihm in vertrauensvollem Gehorsam zu 
dienen, ist es in die Gottesferne des Exilsgeschicks gestoBen worden. Aus der 
weiterhin uber ihm stehenden VerheiBung erwachst ihm die Forderung, das 
zu werden, was es eigentlich ist, das Volk Jahwes. 

Ziehen wir aus dem Gesagten die Folgerung fur unser Vorhaben, ergibt 
sich, daB die Theologie des Alten Testaments als Reflexionsgestalt seiner 
Gottesbezeugungen bei Jahwe als dem Gott Israels einzusetzen hat. Durch 
diese Beziehung ist Gottes Offenbarsein in der Welt nach der Sicht dieses 
Buches fundamental bestimmt. Weiterhin muB die Theologie im Auge behal- 
ten, wie diese Grundbeziehung durch das konkrete Verhalten Israels positiv 
und negativ qualifiziert wird. GewiB kann sie auch an den grundlegenden loci 


28 Zur Rede Bar 3,9-4,4 vgl. O. H. Steck, Das apokryphe Baruchbuch, FRLANT 
160, 1993, S. 158-163 und weiterhin S. 308-311. 

29 Einheitsiibersetzung zitiert nach J. Schreiner, Baruch. NEB, 1986, S. 72. 

30 Vgl. dazu auch Sh. Talmon, ..Heiliges Schrifttum" und ..kanonische Bucher" aus 
jiidischer Sicht - Uberlegungen zur Ausbildung der GroBe „die Schrift" im Judentum, 
in: ders., GAufs. 3, 1995, S. 254. 
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der Theologie nicht voriibergehen : 31 Sie muB nach dem Wesen und Namen 
Jahwes und nach der Art seiner Gegenwart in Israel fragen und von der Welt 
als seiner Schopfung und dem Menschen als seinem Geschopf und als Sunder 
handeln. Sie muB klarcn, was unter seinem Willen zu verstehen ist, unter 
welche VerheiBungen und Verpflichtungen er den Weg seines Volkes geslellt 
hat und welcher Mittel und Mittler er sich bei seiner Leitung bediente und 
bedienen wird. Fiihrt der Weg Israels durch das Gericht zum Heil, darf dieses 
Thema in unserer Darstellung nicht ausgeklammert werden. Dabei wird sich 
zeigen, wie das Leben des einzelnen vor und mit seinem Gott in eigentlimli- 
cher Weise mit dem seines Volkes korrespondierte. Aus der sich beiden stel- 
lenden Frage nach der Gerechtigkeit Gottes angesichts des faktischen Ver- 
laufs ihres Geschickes offnet sich der Ausblick auf die letzten Dinge. Israels 
Deutungen seines Geschicks werden von dem Wissen urn die Einzigartigkeit 
und Einzigkeit seines Gottes und um seine Nahe zu denen getragen, die ihn 
anrufen, loben und anbeten. Davon zu handeln soil den Zielpunkt unserer 
Analysen und Synthesen bilden. Sie werden sich von den Texten leiten lassen 
und in der Zwiesprache mit ihnen erfolgen. 

Soil unsere Darstellung nicht in eine bezichungslose Addition einzelner 
Themen zerfallen, so muB sie darauf bedacht sein. das lebendige Zusammen- 
spiel der drei in ihnen vorausgesetzten Konstanten im Auge zu behalten, daB 
Jahwe der Gott Israels und Israel das Volk Jahwes ist und sein Schicksal nach 
der Gleichung von Gerechtigkeit und Leben durch sein Verhalten gegeniiber 
dem Hauptgebot bestimmt wird, Jahwe allein als seinem Gott zu dienen. 
Gelingt es, diese Leitlinie zu verfolgen, wird sich das Alte Testament in der 
Vielfall seiner Themen als eine spannungsgeladene Einheit erweisen. Die 
Welt des Alten Testaments gehort dem Ubergang von dem aspekthaften zum 
perspektivischcn Denken an. Jenem verdankt sie die Vielfalt ihrcr Fragen und 
Antworten; diesem aber das Festhalten an dem zentralen Thema, daB Israel 
das Volk Jahwes und Jahwe der Gott Israels ist und dieses Verhaltnis die Krise 
der Zeiten iiberdaucrt. 

7. Die Frage nach der Gegenwartsbedeutung des Alten Testaments fur den 
christlichen Glauben als Horizont und Ziel der alttestamentlichen Theologie. 
FUr die christliche Theologie stellt die textgemiiBe Beantwortung der Frage 
nach dem Wesen des Gottes des Alten Testaments insofem nureine Vorarbeit 
dar, als sie der klaren und deutlichen Auskunft dariiber bedarf, ob und in 
welchem Umfang der Gott des Alten auch der des Neuen Bundes ist. Die 
Beantwortung dieser Frage obliegt der gesamtbiblischcn oder einfacher ge- 
sagt: der biblischen Theologie . 52 Sie bedenkt auf der Basis derTheologien der 


31 Vgl. dazu den Exkurs am Ende des Paragraphen. 

32 Zur Diskussion vgl. H. Graf Revenllow. Die Hauptprobleme der Biblischen Theo- 
logie. EdF 203. 1983: M. Oeming. Gesamlbiblische Theologien der Gegenwart, 1987 2 ; 
den fur einen breileren Leserkreis beslimmten Entwurf von H. SeebaB, Der Gott der 
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beiden Testamente deren innere Zusammenhiinge und Unterschiede. Die fol- 
gende Darstellung hat von vomherein den dreifachen Zweck im Auge, dem 
Leser des Alten Testaments ein angemessenes Vorverstandnis fur den Urn- 
gang mit ihm zu vermitteln und weiterhin die sich dabei dem Christen stel- 
lenden beiden Grundfragen nach der Bedeutung des Alten Testaments fur 
seinen Glauben und fur die Gotteslehre zu beantworten. Sie kann diese Auf- 
gabe nur sachgemafi wahrnehmen, indem sie das Alte Testament seine eigene 
Botschaft ohne jedes christliche Dreinreden ausreden lafit. Daher besitzt die 
folgende Darstellung notwendig einen deskriptiven Charakter. 

Normative Bedeutung gewinnen die in ihr erzielten Einsichten in das We- 
sen und Wirken des Gottes Israels fur den Einzelnen in dem MaBe, in dem 
der Leser seine eigene Existenz im Alten Testament als angemessen ausgelegt 
erkennt. Sofern er sich als Christ versteht, wird er dabei freilich das Zeugnis 
des Neuen Testaments mithoren und mitbewerten und gleichzeitig die Akzen- 
te setzen, die ihm seine Bindung an eine bestimmte christliche Kirche vorgibt. 
So wie die Zusammenarbeit der biblischen Exegeten iiber die Grenzen der 
Konfessionen und Religionen hinweg seit dem Ende des Zweiten Weltkriegs 
zunehmend selbstverstandlich geworden ist, mochte sie auch der Besinnung 
von Juden und Christen, Protestanten und Katholiken auf den ihnen gemein- 
samen biblischen Lebensgrund dienen. Je unvoreingenommener und sachge- 
rechter die Deskription erfolgt, desto deutlicher wird die an uns Christen 
gerichtete Herausforderung, unsere geschichtlich gewordenen Sondergestal- 
ten vor dem einen Gott zu verantworten. Darin besteht der Beitrag der Histo- 
rischen Theologie zur Verwirklichung der Einheit der Christenheit, aber zu- 
gleich auch zum Frieden unter den Religionen, wenn diese in der Welt von 
Heute und Morgen mehr sein wollen als Rufer des Gestem. So sind die Ver- 
treter der drei im Alten Testament verwurzelten Weltreligionen gefragt, ob sie 
nicht soviet gemeinsam haben, daB sie das Trennende ertragen und statt in 
HaB und Feindschaft im liebend werbenden Streit miteinander zu leben ver- 
mogen. Denn die Entscheidung iiber die Wahrheit des Glaubens fallt nicht in 
gelehrten Disputationcn, sondem im Leben derer, die ihn lebend und denkend 
vertreten. Mit dem Pochcn auf die Beschliisse von Konzilicn und Synoden 
ist es im Zeitalter der Subjektivitat nicht mehr getan. Kein iiuBerer Anspruch 
verschafft ihnen eine Uberzeugungskraft, die ihren Lehren nicht von selbst 
innewohnt. 


ganzen Bibel. Biblische Theologie zur Orientierung im Glauben, Freiburg u. a. 1982 
und den Versuch einer umfassenden Durchfuhrung von B.S. Childs. Biblical Theology 
of the Old and New Testament, London 1992. Zur gegenwartigen Gesprachslage vgl. 
I. Baldermann u. a.. Religionsgeschichte Israels oder Theologie des ATs?, JBTh 10, 
1995 undChr. Dohmen und Th. Soding, Hg., Eine Bibel -zwei Testamente, UTB 1893, 
1995. Uber dieser Diskussion sollte keinesfalls der Versuch von F. Mildenberger, Bi- 
blische Dogmatik. I. Prolegomena: Verstehen und Geltung der Bibel; II. Okonomie als 
Theologie; III. Theologie als Okonomie, Stuttgart u. a. 1991-1993 ubersehen werden. 
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Dem Gesagten gemaB steht unsere Deskription im Dienst der Priifung der 
Frage, ob und in welchem Umfang die Auslegung der Existenz Israels durch 
das Alte Testament der Auslegung der Existenz des Menschen tiberhaupt 
dient. Denn nur das Besondere, das zugleich ein Allgemeines ist, kann auf 
Allgemeingiiltigkeit Anspruch erheben. Erst wenn es diese Bedingung erftillt, 
besitzt das Besondere das Recht auf die Bestatigung der Wiirde, auf die es 
Anspruch erhebt. Wir werden daher abschlieBend die Frage stellen, inwiefern 
das Alte Testament als eine angemessene Auslegung der menschlichen Exi- 
stenz tiberhaupt beurteilt werden kann und worin die Entsprechungen und die 
Unterschiede zur christlich ausgelegten Existenz bestehen. DaB wir den neu- 
testamentlichen Schriftbeweis zwar historisch verstehen, aber nach iiber 
zweihundert Jahren historisch-kritischer Bibelforschung nicht mehr wieder- 
holen konnen, sei auch an dieser Stelle noch einmal bemerkt. 33 Die Ansicht, 
wir konnten ungepriift biblische Denkmuster iibernehmen, diirfte angesichts 
des Unterschieds der Zeiten auf einer Selbsttauschung beruhen. Die histo- 
risch-kritische Arbeit versucht die Genese und die Intention der biblischen 
Texte zu ermitteln. Dadurch verwehrt sie eine geschichtslose Unmittelbarkeit 
und verlangt sie eine denkende Vergegenwartigung im Licht der Erfahrung 
der Geschichte und der geistigen Situation der Zeit. Verweigem sich Theolo- 
gie und Kirche der Aufgabe einer verstandlichen Ubersetzung ihres Erbes in 
die Gegenwart, so werden die Menschen achtlos an ihr voriibergehen. Eine 
deskriptive, an den Phanomenen orientierte Theologie des Alten Testaments 
dient in dieser Situation ebenso einer Fortsetzung der Aufklarung und damit 
der Traditionskritik wie der Neubesinnung auf den Sinn, von Gottes Handeln 
am Menschen zu reden, und damit von dem Glauben als einem Grundverver- 
trauen auf den Gott, den kein menschliches Denken erreicht. 


Exlairs 

Das Problem des Einsatzes und Aufbaus der Theologie des Alten Testaments. 
Mustern wir unter diesem Gesichtspunkt die in den letzten Jahrzehnten zumal 
in deutscher Sprache veroffentlichten alttestamentlichen Theologien, so be- 
ginnt ein groBer Teil in der Tat mit der Darstellung der das Alte Testament 
bestimmenden Grundbeziehung zwischen Jahwe und Israel. 

Walter Eichrodt hat den ersten Band seiner dreiteiligen Theologie des Alten 
Testaments unter die Uberschnft Gott und Volk (1933; 1957 3 [1968 8 ]) gestellt 
und mit der Darstellung des Bundesverhaltnisses als dem charakteristischen 
Ausdruck dieser Beziehung begonnen (II./III. Gott und Welt; Gott und 
Mensch 1935/1939; 1961 J [ 1974 7 ]). Ihm konnen wir Theodosius C. Vriezen 
mit seiner Theologie des Alten Testaments in Grundziigen , o. J. (1956) an die 


33 


Vgl. GAT I, S. 87. 
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Seite stellen. Bei ihm begegnet dieser Ansatz in verbreiterter Form: Nach den 
hermeneutischen Prolegomena setzt seine materiale Darstellung bei der alt- 
testamentlichen Gotteserkenntnis als einem Gemeinschaftsverhaltnis zwi- 
schen dem heiligen Gott und dem Menschen unter besonderer Betonung ihres 
personalen Charakters und der Bundesbeziehung als ihrer angemessenen 
Auslegung ein (S. 104-122). Dann folgen die Kapitel iiber Gott, den Men- 
schen, den Verkehr zwischen Gott und Mensch, den Verkehr zwischen Mensch 
und Mensch und schlieBlich iiber Gott, Mensch und Welt in Gegenwart und 
Zukunft. Eine eigentiimliche Position zwischen Eichrodt und Gerhard von 
Rad nimmt die 1950 veroffentlichte Theologie des Alien Testaments von Otto 
Procksch, dem Lehrer beider, ein: Nach grundsatzlichen Uberlegungen iiber 
die Aufgabe behandelt er im Abschnitt A zunachst seine Geschichtswelt von 
der altprophetischen Zeit bis zur Epoche des Kirchenstaats, um dann im Ab- 
schnitt B seine Gedankenwelt im Dreischritt Gott und Welt, Gott und Volk und 
Gott und Mensch darzustellen. 

Gerhard von Rad, der die Drucklegung des Prockschen Werkes zuende 
begleitet hatte, eroffnete seine Theologie des Alten Testaments I. Die Theolo- 
gie der geschichtlichen Uberlieferungen (1957; 1966 s [1992 10 ]) mit einem 
AbriB des Jahweglaubens und der sakralen Institutionen Israels, um dann die 
im Titel angekiindigte Aufgabe nach den methodischen Voriiberlegungen iiber 
den Gegenstand der Theologie des Alten Testaments in drei groBen Abschnit- 
ten zu losen, von denen der erste der Theologie des Hexateuchs, der zweite 
den Gesalbten Israels und der dritte Israel vor Jahwe bzw. der Antwort Israels 
gewidmet ist. Band II triigt den Untertitel Die Theologie der prophetischen 
Uberlieferungen (1960; 1965 4 [1993 10 ]). Dagegen hat sich Walther Zimmerli 
in seinem Grundrifi der alttestamentlichen Theologie (1972; 1 98 1 3 [1989 6 ]) 
wieder fur eine systematische Darstellung entschieden, die de facto in ihrer 
Grundlegung von Jahwe als dem Gott Israels ausgeht, um dann von seiner 
Gabe, seinem Gebot, dem Leben vor Gott und schlieBlich von der Krise und 
Hoffnung zu handeln. Konsequent dem geschichtlichen Ablauf folgend und 
darin dem ersten Teil der Theologie von Procksch vergleichbar gehen Anto- 
nius H. J. Gunneweg in seiner posthum veroffentlichten Biblischen Theologie 
des Alten Testaments mit dem bezeichnenden Untertitel Eine Religionsge- 
schichte Israels in biblisch-theologischer Sicht ( 1 993) und Werner H. Schmidt 
in seinem erstmals 1968 unter dem Titel Alttestamentlicher Glaube in seiner 
Geschichte und seit der letzten Auflage nur noch als Alttestamentlicher Glau- 
be (1996 s ) firmierenden Lehrbuch vor. 

Einen ganz anderen Weg hat Claus Westermann in seiner Theologie des 
Alten Testaments in Grundziigen (1978; 1985 2 ) eingeschlagen. Er geht von 
den drei Grundformen der Geschichtserzahlung, des Wortes Gottes und der 
an Gott gerichteten Rede aus und setzt seine materiale Darstellung bei der 
Erzahlung von der Herausfiihrung aus Agypten ein, um in diesem Zusam- 
menhang Erwahlung und Bund als spatere Deutungen des Exodusgeschehens 
zu beurteilen. 
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Horst Dietrich Preufi gab seinen Einsatz bereits durch den Titel des ersten 
Bandes seiner Theologie des Alten Testaments (1991): JHWHs erwahlendes 
und verpflichtendes Handeln zu erkennen (II.: Israels Weg mitJHWH, 1992). 
Auch Josef Schreiners Theologie des Alten Testaments (1995) behandelt im 
ersten Kapitel Jahwe, den Gott Israels , um dann in zehn weiteren Kapiteln 
von ihm als dem Heil wirkenden, dem fordemden Gott, dem Schopfer, seinem 
Gegeniiber zum einzelnen Menschen, zur Gesellschaft, von ihm als dem ein- 
zigen Gott, von seiner Stellung zu Stinde und Schuld, seiner Gegenwart in 
Fest und Feier und seiner Zukunft zu handeln. Dagegen geht die Theologie 
des Alten Testaments von Ludwig Kohler (1935 [1966 4 ]) in dem Dreischritt 
Gott, Mensch, Gericht und Heil vor. Sie erinnert darin an die 1 933 veroffent- 
lichte Alttestamentliche Theologie von Ernst Sellin. Innerhalb der systema- 
tisch angelegten Entwiirfe verdient auch The Faith of Israel. Aspects of Old 
Testament Thought von Harold H. Rowley (1956) genannt zu werden, dessen 
sieben Kapitel Revelation and Its Media, The Nature of God, The Nature and 
Need of Man, Individual and Community, The Good Life, Death and Beyond 
und The Day of the Lord behandeln. Einen einerseits von der Gotteslehre 
ausgehenden und andererseits an den drei Teilen des atl. Kanons orientierten 
Entwurf hat Alfons Deissler in seiner Grundbotschaft des Alten Testaments. 
Ein theologischer Durchblick (1972 [ND 1995]) vorgelegt. In ihm wird das 
spezielle Verhaltnis Jahwes zu Israel erst im vierten als dem Hauptkapitel 
thematisiert, obwohl es sachlich bereits im ersten Abschnitt der Gotteslehre 
gegenwartig ist. - Einen Sonderweg hat Georg Fohrer in seinen ebenfalls 
1972 veroffentlichten Theologischen Grundstrukturen des Alten Testaments 
im Sinne einer breit angelegten Phanomenologie eingeschlagen. Nach der 
Klarung der hermeneutischen Vorfragen in den beiden ersten Kapiteln setzt 
er bei der Vielfalt der im Alten Testament begegnenden Daseinshaltungen 
einschlieBlich der Unterscheidung zwischen ihrem zeitgebundenen und ihrem 
uberzeitlichen Gehalt ein. Dagegen beginnt die materiale, in methodische 
Uberlegungen fur eine zeitgemaBe und zugleich sachgerechte alttestamentli- 
che Theologie eingebettete Darstellung der Old Testament Theology. A Fresh 
Approach von Ronald E. Clements (1978) mit einem Kapitel iibcr den Gott 
Israels, um dann vom Volk Gottes, vom Alten Testament als Gesetz und 
schlieBlich von ihm als VerheiBung zu handeln. 

Bildet der Einsatz bei Jahwe als dem Gott Israels den sachgemaBen An- 
fang, so der Ausblick auf das Reich Gottes in seiner Vollendung offensichtlich 
das sachgemaBe Ziel jeder alttestamentlichen Theologie. Da der der christli- 
chen Dogmatik verpflichtete systematische Ansatz seinerseits eine Umset- 
zung der biblischen Heilsgeschichte darstellt, erweisen sich die Unterschiede 
der Darstellungsform am Ende sachlich als nicht so entscheidend, wie es 
zunachst den Anschein hat. Doch besitzt der systematische Entwurf gegen- 
tiber dem traditionsgeschichtlichen insofem einen Vorteil, als er das sachlich 
Zusammengehorende auch im Zusammenhang darstellt. 
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Biblische Theologie zur Orientierung im Glauben, Freiburg u. a. 1982; E. Sellin, Alt- 
testamentliche Theologie auf religionsgeschichtlicher Grundlage. Zweiter Teil. Theo- 
logie des Alten Testaments, Leipzig 1933; R Smend, Die Bundesformel, ThSt(B) 68, 
Zurich 1963 = ders . Die Mitte des Alten Testaments. GSt 1, BevTh 99, Munchen 1986, 
S. 11-39; ders . Die Mitte des Alten Testaments, ThSt(B) 101, Zurich 1970 = ders., GSt 
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I, 1986. S. 40-84; B. Slade, Akademische Reden und Abhandlungen. GieBen 1899; 
ders.. Biblische Theologie des Alien Testaments I, Tubingen 1905; O. H. Sleek, Das 
apokryphe Baruchbuch. Studien zu Rezeption und Konzentration .Jcanonischer" Uber- 
lieferung, FRLANT 160, Gottingen 1993; Sh. Talmon, Israels Gedankenwell in der 
Hebraischen Bibel. GAufs 3, InfJud 11, Neukirchen-Vluyn 1995; G. Vermes collab. P 
Vermes. The Dead Sea Scrolls. Qumran in Perspective, London 1982 J ; D. Vieweger und 
E.-J. Waschke, Hg., Von Gott reden. Beitrage zur Theologie und Exegese des Alien 
Testaments. FS S. Wagner, Neukirchen-Vluyn 1995; Th.C. Vriezen. Theologie des Allen 
Testaments in Gnindziigen, Wageningen/Holland und Neukirchen Kr. Moers o. J. 
(1956); B. Wander. Trennungsprozesse zwischen Friihem Christentum und Judentum 
im 1 . Jh.n. Chr., TANZ 16, Tilbingen 1994; C. Westermann, Theologie des Allen Testa- 
ments in Grundzugen, ATD.E 6, Gbttingen 1978 (1985 J ); E. Zenger, Das Erste Testa- 
ment. Diejildische Bibel und die Christen, Diisseldorf 1991 (ND); W Zimmerli. Grund- 
riB der alttestamentlichen Theologie, ThW 3/1, Stuttgart u. a. 1981 4 (ND). 



Entfaltung 


§ 2 Jahwe, der Gott Israels 

Lehrsatz I: Erst als die Beziehung zwischen Jahwe und seinem Volk Israel 
durch den Untergang des davidischen Reiches und seine Folgen in Frage 
gestellt war, wurden die Uberlebenden und ihre Nachkommen unausweich- 
lich zur Besinnung auf die Eigenart ihres Gottesverhiiltnisses herausgefordert. 
Das Ergebnis fand zumal in den Geschichtsdeutungen des Jahwistcn, der 
Priesterschrift, des Propheten Deuterojesaja, des Deuteronomiums und der 
Deuteronomisten seinen Niederschlag. Von ihnen bildeten die beiden zuletzt 
Genannten den aus dem hoseanischen Erbe stammenden Gedanken der Liebe 
Jahwes zu Israel als dem Grand seiner Erwahlung fort. 

Lehrsatz 2: Das Jahwistische Geschichtswerk fiihrte mit seinen Erzahlungen 
den Nachweis, daB sich Jahwe gemaB der Abraham gegebencn VerheiBung 
aus den Erzeltem planvoll das Volk Israel erschaffen (Gen 12,1-3; 24,35; 
27,29; Ex 1,9), es aus Agypten in das Land Kanaan heraufgefiihrt (Ex 3,8aa) 
und die Feinde seines Volkes filr alle Zeit zum Scheitem verurteilt hat (Gen 
12,3b; Num 24,9b). Als Segensempfanger sollte Abraham bzw. Israel zum 
Segen filr die Volker werden. 

Lehrsatz 3: Filr die Priesterschrift bildete die Gegenwart der Herrlichkeit 
Jahwes im Heiligtum inmitten seines Volkes (Ex 29,45 f.; 40,33b.44) die Er- 
fUllung der zentralen VerheiBung, die er Abraham in feierlicher Selbstver- 
pflichtung als El Schaddaj gegeben hatte, filr immer sein und seiner Nach- 
kommen Gott zu sein (Gen 17,6). Jahwes Wohncn inmittcn seines Volkes war 
filr sie das eigentliche Ziel der als Heilsgeschichte verstandenen Weltge- 
schichte. Diese Bundeszusage wurde durch die VcrhciBungen gerahmt, daB 
Abraham zum Vater zahlreicher Volker werden und Konige aus ihm hervor- 
gehen sollten (Gen 17,4-6), Gott abcr ihm und den ihm aus seinem Sohn 
Isaak erwachsendcn Nachkommen das Land Kanaan zum ewigen Besitz ge- 
ben werde (V. 8). Die Mehrangszusage erfiillte sich dreifach. indem aus Abra- 
hams halbbilrtigem Sohn Ismael die Ismaeliten mit ihren Fiirsten, aus seinem 
Enkel Esau die Edomiter mit ihren Konigen und aus Jakob und dessen zwolf 
Sohnen das Volk Israel als Erbe der Bundes- und LandverheiBung entstand, 
das Jahwe mit der Herausfuhrang aus Agypten zu seinem Volke machte. Auf 
die Erfullung der LandverheiBung verwies der Bau des Heiligtums als Urbild 
des Jerasalemer Tempels. So gab sie dem spat- und friihnachexilischen Israel 
die GewiBheit, daB es Jahwes Volk gcblieben war, das auf die endgliltige 
Besitzergreifung des Landes Kanaan hoffen durfte. 

Lehrsatz 4: Gegen die Verzagtheit des exilierten Israels, das sich von seinem 
Gott verlassen wahnte. erhob der namenlose Prophet, den wir Deuterojesaja 
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nennen (Jes 40-49*), seine Stimme. Er sagte ihm in Jahwes Namen zu, daB 
Israels in Jakob erfolgte Erwahlung noch immer giiltig sei (Jes 41,8 f.). Der 
Gott, der es einst aus Agypten befreit hatte. werde es auch aus der Gewalt dcr 
Babylonier erretten (Jes 43,14 f.) und durch die verwandelte Wiiste zuriick in 
die Heimat fiihren (Jes 43,14 ff.). 

Lehrsatz 5: Seine vielschichtigste Deutung hat der Glaube an die Erwahlung 
Israels durch Jahwe in der deuteronomisch-deuteronomistischen Tradition 
erhalten: Nachdem der Deuteronomiker Israel versichert hatte, daB es von 
Jahwe zum Volk seines Eigentums erwahlt sei (Dtn 7,6), begriindete der 
Deuteronomist diese Entscheidung mil der Liebe Jahwes zu Israel (Dtn 
7,7 f.). Dabei konnte er auf den Verwalter des hoseanischen Erbes zuriick- 
greifen, der erklart hatte, daB Jahwe den JUngling Israel geliebt und deshalb 
aus Agypten zu seinem Sohn berufen habe (Hos 11,1). Gottes Liebe iibcr- 
windet selbst seinen begriindetcn Zorn und wartet auf die Umkehr Israels, 
urn seinen Schaden zu heilen (Hos 11,9-1 1; 13,2-4). Andererseits ist Jahwes 
Zorn das Mittel seiner Liebe, das mit einer treulosen Braut gleichgesetzte 
Israel zu sich zuriickzufuhren (Hos 2,21 f.). In Ubereinstimmung damit er- 
innerte ein spater bundestheologisch orientierter Deuteronomist sein Volk 
an die Gnadenformel (Ex 34,6 f.; 20,5 f. par Dtn 5,9 f.), die denen Gottes 
immerwahrende Barmherzigkeit verheiBt, die seine Gebote halten, und de- 
nen seine unmittelbare Vergeltung ansagt. die ihn hassen (Dtn 7,9-11). So 
entspricht dem Indikativ der Erwahlung Israels der Imperativ, sich ihrer stets 
neu wiirdig zu erweisen. 

1 . Jahwe, der Gott Israels. Die Voraussetzung, daB Jahwe der Gott Israels 
und Israel das Volk Jahwes ist, vereinigt die unterschiedlichen Gottesbezeu- 
gungen des Alten Testaments. Sie ist mithin das Fundament, auf dem alle 
anderen Aussagen iiber das Gottesverhaltnis Israels bcruhen. 

Ob in der Bibel von Gott als El. Elohim , Eloha,' als El Schaddaj, 1 * * El 
'Olam.' El Bethel, 4 5 El Ro'iJ El, dem Gott Israels , 6 7 von dem Gott meines, 1 


1 Vgl. §4.5, S. 97. 

7 Vgl. §3.1, S. 69-71. 

J Gen 21,33; Jes 40,28: ewiger Gott; vgl. dazu M. KOckert, Vatergoll, FRLANT 
142, 1988, S. 77 f. und sein SchluBurteil S. 78: Ein vorisraelitischer Kult eines El-olam 
lafit sich nach alledem aus Gen 21,33 schwerlich gewinnen. 

4 Gen 31.13; 35,7; vgl. dazu M. Kockert, a. a. O., S. 78 f. mit identischem Urteil. 

5 Gen 16,13: El. der mich sieht; vgl. dazu Kockert, a. a. O., S. 76 f. mit vergleich- 
barcm Ergebnis. 

1 Gen 33,20; vgl. Jos 24,2.23; dazu KOckert, a. a. 0., S. 84-87: MOglicherweise 
handelt es sich mit O. Procksch. KAT I, !924 2/ \ S. 378 z.St. um einen Satz: Gott ist 
(allcin) der Gott Israels'.. 

7 Gen 31,42; Ex 15,2; 18,4. 
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deines Voters , 8 eurer 9 oder Hirer Voter ,' 0 von dem Gott Abrahams, Gott Isaaks 
und Gott Jakobs," dem Schrecken oder richtiger der Lende Isaaks ,' 2 dem 
Starken oder Stier Jakobs ,' 2 dem Hochsten 14 oder El dem Hochsten ,' 5 dem 
Hirten ' 6 oder dem Stein 17 oder Fels Israels' 8 die Rede ist, - niemals laBt der 
engere oder weitere Kontext einen Zweifel daran, daB es sich bei ihnen alien 
um Jahwe, den Gott Israels, handelt . 19 Denn das ist das alttestamentliche 


8 Gen 24,12; 26,24; 46,3; 49,25; 50,12; Ex 3,6.15; 4,5; vgl. auch Gen 49,25: El 
deines Vaters: Die Rede vom Gott deines Vaters bezeichnet (wie J. Lewy, RHR 110, 
1934, S.51 ff. nachgewiesen hat) den personlichen Schutzgott, dessen Namen in der 
Regel mitgenannt wurde. Muster! man die einschlagigen all. Belege, so diirfte die Rede 
vom Gott meines/deines Vaters gegeniiber alien anderen mit z. B. K.Th. Andersen, Der 
Gott meines Vaters, StTh 16, 1963, S. 170-188 und H. SeebaB, Erzvater, BZAW 98, 
1966, S. 50 ff. als die alteste zu betrachten sein, ohne daB sich daraus nach heutiger 
Erkenntnis Riickschliisse auf einen nomadischen Vatergottglauben ziehen lassen. Dar- 
aus konnen wir folgem: Wird Jahwes Name in den Texten nicht genannt, so ist das 
entweder Folge hymnischer Poetik oder der Theorie, daB der Gottesname erst am Sinai 
offenbart wurde. Die zwei- Oder dreigliedrige Langformel ist ein heilsgeschichtliches 
Konstrukt. 

9 Ex 3,13.15.16. 

10 Gen 31,55; Ex 4,5. 

11 Abrahams: Gen 24,48; vgl. V. 12.27.42; 26,24; 31,42; Abrahams und Isaaks: Gen 
28,13; 32,10; Abrahams, Isaaks und Jakobs: Ex 3,6.15.16; 4,5. 

12 Gen 31,54; zu der keineswegs abwegigen Deutung des pahad als „Lende“ im 
Sinne einer euphemistischen Bezeichnung fur das Zeugungsglied Jakobs, vgl. Gen 
24,2 f. und K. Koch, pahad ji$haq - eine Gottesbezeichnung?, in: Werden und Wirken 
des ATs. FS C. Westermann, hg. v. R. Albertz u. a., Gottingen/Neukirchen-Vluyn 1980, 
S. 107-115 und dazu M. Kockert, Vatergott, FRLANT 142, 1988, S. 65: K. Koch halt 
zwar diesen Schwurritus fur archaisch und fiir ein Relikl der „Vdtergottreligion“ , hat 
aber mit seiner Deutung ein Numen pnx- -inn ins Reich der Fabel verwiesen. 

13 Gen 49,24; Jes 49,26; 60,16; Ps 132,2.5; der Starke Israels Jes 1,24; vgl. dazu 
A.S. Kapelrud, ThWATI, Sp. 44 und M. Kockert, Vatergott, FRLANT 142, 1988, S. 63: 
Ein vermutlich in der Jerusalemer Kulttradition beheimatetes Epitheton. 

14 Vgl. z.B. Dtn 32,8; Ps 9,3; 18,14; 89,28; 91,1; 107,11; Klgl 3,35. Vgl. dazu auch 
unten, S. 1 39 f. 

15 El ‘Eljon: Gen 14,18-20.22; vgl. dazu M. Kockert, Vatergott, FRLANT 142, 
1988. S. 75 f. und dazu unten, S. 76. 

16 Gen 48,15; Ps 80,2; vgl. Ps 23,1. Vgl. dazu G. Wallis, ThWAT VII, Sp. 566-576, 
besonders Sp. 572 f. und M. Kockert, Vatergott, S. 65-67: Der RiickschluB auf noma- 
dische Herkunft ist keinesfalls zwingend. 

12 Gen 49,24; vgl. dazu A.S. Kapelrud, ThWAT I, Sp. 50-53 und besonders Sp. 53. 

18 2. Sam 23,3; vgl. Jes 30,29; femer z. B. Ps 18,32.47 par 2. Sam 22,32.47; Dtn 
32,4.15.18.30.31.37; Ps 89,27 und dazu H.-J. Fabry. ThWAT VII, Sp. 973-983, beson- 
ders Sp. 980 f; femer D. Eichhom, Gott als Fels. Burg und Zuflucht. Eine Untersuchung 
zum Gebet des Mittlers in den Psalmen, EHS XXIII/4, 1972. 

19 Die Ansicht, daB es sich bei dem Schild Abrahams, vgl. Gen 1 5, 1 , dem Schrecken 
Isaaks und dem Starken Jakobs um namenlose, nach ihrem ersten Offenbarungsemp- 
fanger handelnde Vatergotter aus der nomadischen Vorzeit und bei den verschiedenen 
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Credo, dad Jahwe allein der Gott Israels ist. So hat es das nach seinem Anfang 
bezeichnete Schema ‘ Jisrael , Hore Israel , in Dtn 6,4 ebenso biindig auf die 
Formel gebracht wie das Erste als das Grund- oder Hauptgebot des Dekalogs 
Ex 20,2 par Dtn 5,9. Der lose in seinen Kontext eingefiigte Bericht iiber die 
Bundesverpflichtung in Dtn 26,16-19 halt die in diesem Verhaltnis liegende 
doppelseitige Bindung in der Sprache eines Vertrages fest: 

16 Heule befiehlt dir Jahwe, dein Gott, nach diesen Satzungen und Rechtsentschei- 
den zu handeln, indem du sie mit deinem ganzen Herzen und deiner ganzen Seele 
befolgst und nach ihnen handelst. 1 7 Zu Jahwe hast du heute gesagt, daft er dein 
Gott ist und du auf seinen Wegen wandeln und seine Satzungen, seine Gebote und 
seine Rechtsenlscheide befolgen und seiner Stimme gehorchen willst. 1 8 Jahwe aber 
hat heute zu dir gesagt, dafi du das Volk seines Eigentums hist, gleichwie er dir 
zugesagl hat, dafi er dich, wenn du all seine Gebote befolgst, 19 zum hochsten iiber 
alle Heidenvolker, die er gemacht hat, einsetzen werde, zum Preis, zum Ruhm und 
zur Ehre, damit du ein heiliges Volk fiir Jahwe, deinen Gott, seist, gleichwie er (es) 
zugesagt hat. 

Hier finden wir in V. 16 und 17 die sogenannte Bundesformel, welche die 
Unaufloslichkeit des beiderseitigen Verhaltnisses zwischen Israel und seinem 
Gott Jahwe feststellt: 20 Jahwe ist der Gott Israels und Israel ist das Volk 
Jahwes. Als sein Eigentumsvolk ist es zum Halten aller ihm durch seinen Gott 
auferlegten Gebote verpflichtet. 21 Erweist es sich darin als seinem Gott ge- 
horsam, will er ihm seinerseits die Weltherrschaft verleihen. 

In diesen Bundesworten haben wir die Summe dessen vor uns, was in der 
exilisch-friihnachexilischen Zeit iiber das Verhaltnis zwischen Jahwe und Is- 
rael gedacht und geschrieben worden ist. Es ist ja nicht zufallig, daB die 
Besinnung iiber die zwischen beiden bestehende Beziehung gerade in dieser 
Epoche ihre Bliitezeit erlebte. Denn das schreckliche Ende, welches das da- 
vidische Reich in der Eroberung Jerusalems 587 gefunden hatte, war nach 
dem Verstandnis der Alten nicht nur eine politische, sondem vor allem eine 


Elim um Formen lokaler Gotter des Kulturlandes handelt, wie sie A Alt in seiner 
epochalen Untersuchung Der Gott der Voter, BWANT 48, 1929 = ders., KS zur Ge- 
schichte Israels I, 1953, S. 1-77 vertreten hat, erfreute sich trotz des sofort z. B. von J. 
Lewy (Les textes paleo-assyriens et I' Ancien Testament, RHR 110, 1934, S. 29-65, vgl. 
besonders S. 50 ff.) erhobenen Einspruchs bis weit in die 70er Jahre hinein fast unge- 
teilter Zustimmung in der deutschen atl. Wissenschaft. Zur dann emeut einsetzenden 
Kritik vgl. z. B. F. M. Cross, Yahweh and the God of the Patriarchs, HThR 55, 1962, 
S. 225-259; ders., Canaanite Myth, 1973, S. 3-76; O. Kaiser, Altes Testament, in: U. 
Mann. Theologie und Religionswissenschaft. 1973, S. 241-268 und besonders 
S. 246-252. Umfassend und endgiiltig widerlegt wurde die Hypothese m. E. durch M. 
Kockert, Vatergott, FRLANT 142, 1988. 

20 Vgl. zu ihr R. Smend, Bundesformel, ThSt (B) 68, 1963 = GStud. 1, BevTh 99, 
1986, S. 11-39. 

21 Dem Kontext gemaB: Die im Deuteronomium enthaltenen Bestimmungen. 
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religiose Katastrophe. Die Konige aus Davids Geschlecht galten als Jahwes 
Gesalbte . 33 Ihr Eigentempel in Jerusalem war als die irdische Wohnstatt des 
Himmelsgottes Jahwe Zebaoth das Herz des Reiches." Seine Anwesenheit in 
diesem Hause garantierte die Uneinnehmbarkeit des Zion . 34 Die Folgen des 
Zusammenbruchs waren in den Augen der iiberlebenden Zeugen und ihrer 
Nachfahren geeignet, entweder die Machl oder das Interesse Jahwes an sei- 
nem Volk in Frage zu stellen: Die Blendung und Verschleppung des gefange- 
nen regierenden Konigs, die Abschlachtung seiner Sohne , 35 die Hinrichtung 
des Hauptpriesters, seines Stabes , 34 leitender Beamter des Hofes und der Mi- 
litarverwaltung , 31 die Entweihung und Niederbrennung des Tempels, 3 * die 
Zerstorung der Palaste,” das EinreiBen der Mauem Jerusalems 30 und die bei- 
den, der Niederlage folgenden Deportationen von Angehorigen der Ober- 
schicht 3 ' widersprachen allem, was ein Volk selbst von seinem erziimten 
Reichs- uud damit Schutzgott erwarten durfte. Erst auf diesem Hintergrund 
wird die Intensitat der Auseinandersetzung mit der Frage, wie es eigentlich 
um das Verhaltnis zwischen Jahwe und Israel bestellt sei, verstandlich. DaB 
sie am Ende zu einem in so eklatantem Widerspruch zu der damaligen Situa- 
tion des Judentums stehenden Ergebnis fiihrte, bleibt ebenso erstaunlich wie 
denkwiirdig: Der Gott dieses geschlagenen und gedemiitigten Israel nimmt 
hier fiir sich die Macht in Anspruch, gerade dieses Volk, zum ersten unter 
alien Volkem zu machen, weil er es sich zum Eigentumsvolk erwahlt hat. 
Darin liegt beschlossen, daB die heidnischen Gotter eine quantile negligeable 
sind, mit denen im Gegensatz zu allem Anschein und zum Selbstverstandnis 
der Weltmachte nicht emsthaft zu rechnen ist. 

Der Deuteronomist hatte dem jiingeren Dichter 13 aus innerster Uberzeu- 
gung zustimmen konnen, der die Gotter der Volker im sogenannten Moselied 


33 Vgl. z. B. Klgl 4,20. 

33 l KSn8.6ff.12f. 

34 Jer 7.4; Klgl 4,12; vgl. 2.15. 

33 2. Kon 25.6-7. 

34 2. Kon 25,18. 

37 2. Kon 25,19. 

31 2. Kon 25,8 f. 13-17; vgl. Klgl 2.6 f. 

39 2. Kon 25.9. 

30 Klgl 2,8 f. 

31 Jer 52,28-30. Dabei bezieht sich die Angabe iibcr das 7.Jahr Nebukadnezars auf 
die nach der Kapitulation Konig Jojachins am 16. Marz 597 erfolgte erstc Deportation 
Die Zahlen beinhalten offcnsichtlich nur die Manner, nicht aber die Frauen und Kinder, 
so daB sie entsprechend multipliziert werden miissen. 

33 Zum Alter des Moseliedes vgl. H. D. PreuB, Deuteronomium, EdF 164, 1982, 
S. 165-169. der S. 167 festsiellt, daB sich wegen seiner zahlreichen Anspielungen auf 
andere Texte und seiner Nahe zu dtr Sprache und Denken eine exilisch-spatcxilischc 
Datierung durchsetzt. Als Vorlaufer der Apokalyptik ordnet J. Luyten, Primeval and 
Eschatological Overtones in the Song of Moses (DT 32,1-43), in: N. Lohftnk. Hg.. 
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Dtn 32,8 f. mil den Sohnen Gottes, den i>)r aa, 33 seinem himmlischen Hofstaat 
gleichsetzte und damit. wie die Septuaginta richtig interpretierte, zu seinen 
Engeln machte. Jahwe hat hier als der Hdchste liingst das Erbe des kanaanai- 
schen Gottes El als des Hauptes des Pantheons angetreten. 34 Als solcherbesaB 
er schon am Beginn der Geschichte die unbestrittene Verfugungsmacht liber 
die Volker und ihre Gotten Jedem der Gotter gab er ein Volk, sich selbst aber 
behiell er Isracl/Jakob als das seine vor (vgl. Dtn 29,25). Damit wird die 
Erwahlung Israels zum Eigenlumsvolk Jahwes bis an den Anfang der Vol- 
kergeschichte zuriickverlegt (Dtn 32,8 f.): 

Als der Hdchste die Vdlker verteilte, 
als er die Adamskinder zerstreute, 
als er die Grenzen der Vdlker bestimmte 
gemafi der Zahl der Gdttersdhne. 
ward Jahwes Teil seirt Volk Israel, 
sein Erbland Jakob. 

2. Die Antwort des Jahwisterc. Der Weg Israels als Erfiillung der Abrahams- 
verheifiung. Auch der die altere Sagentiberlieferung seines Volkes verarbei- 
tende Jahwist stellte sich der Aufgabe, dem zerschlagen am Boden liegenden 
Israel den Glauben an seine Zukunft als dem Volke Jahwes zurtickzugeben. 35 


Deuteronomium, BEThL 68, 1985, S. 341-347 (vgl. S. 347) den Verfasser des Liedes 
ein. Eine vorexilische Datierung schlieBt auch H.-P Mathys, Dichter und Beter. Theo- 
logen aus spatatl Zeit, OBO 132, 1994, S. 165-169 (vgl. S. 166) aus. Mit einem vore- 
xilischen Kem rechnet dagegen G. Braulik, Deuteronomium II, NEB. 1992, S. 226 f. 

53 Die alte. aufgrund der LXX vorgenommene Konjektur in V. 8 (vgl. z. B. C. 
Sieuemagel, HK 1/3/1, I923 J . S. 166 z.St.) wird mzwischen durch 4QDtn und den 
Pap. 848 Arm als Zeuge fur den primaren Septuaginlatext gestutzt; vgl. R. Meyer, Die 
Bcdcutung von Deuteronomium 32,8 f.43 (4Q) fur die Auslegung des Moseliedes, in: 
A. Kuschke. Hg., Vcrbannung und Heimkehr. FS W. Rudolph. Tubingen 1961, 
S. 197-209 = ders., Beitrage zur Geschichte von Text und Sprache des ATs. GAufs., hg. 
v. W Bernhardt, BZAW 209, 1993, S. 123-134 und G. Braulik. Deuteronomium II, 
NEB. 1992, S 226 f. 

34 Gegen O. EiBfeldt, El und Jahwe (engl. JSSl 1. 1956, S. 25-37), in: ders., K.S III, 
Tubingen 1966. S. 386-397, der das Faktum der Entcrbung Els durch Jahwe richtig 
erkannte. aber in der vorliegenden Stelle auf S. 390 = (29/30) einen Schwebestand 
feststellen zu konnen meinte, in dem Eljon noch seinen Vorrang vor Jahwe bchauptete. 
und mit R. Meyer, in: FS W Rudolph, 1961, S. 204 = ders., Beitrage, BZAW 209, 1993. 
S. 130, der die persische Universalmonarchie als Paten fur Dtn 32,8 f. bezeichnel. Zur 
Vorstellung von Gott. dem Hdchsten, vgl. jetzt H. Niehr, BZAW 190, 1990 und unten. 
S. 76. 

35 Vgl. dazu auch GAT I, S. 168-173. Zur Diskussion Uber Alter und Eigenart des 
jahwistischen Geschichtswerkes vgl. O. Kaiser, GrundriB I, 1992, S. 63-70 sowie in- 
zwischen J. Van Seters, Prologue, 1992; ders.. Life of Moses, 1994;Chr. Levin, Jahwist. 
FRLANT 151, 1993 und zur Vatcrgeschichte I. Fischer, Erzeltem, BZAW 222, 1994 
sowie die Forschungsbenchte von E. Nicholson, Pentateuch. 1998, S. 132-195 und 
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Seine bis zum Vorabend der Landgabe reichende Darstellung der Vorge- 
schichte Israels deutete dessen Herkunft als Ergebnis des planvollen Handelns 
seines Gottes. Jahwes den Vatem gegebene VerheiBungen weisen iiber ihre 
Ersterfullung im davidischen Reich weit in die Zukunft voraus. So erzahlt er, 
wie Jahwe sich aus den Nachkommen der Erzeltern Abraham und Sara, Isaak 
und Rebckka und Jakob mit seinen beiden Frauen Lea und Rahel sami ihren 
Magden Bilha und Silpa die zwolf Ahnherren Israels schuf. Sie und ihre 
Kinder vermehrten sich in Agypten geheimnisvol) und in einer den Konig 
von Agypten erschreckenden Weise, so daB er sie unterdriickte. Aber Jahwe 
horte die Klage seines Volkes und tat Mose seine Absicht kund, es aus Agyp- 
ten in ein gules und weites Land heraufzufiihren. Nachdem er es am Meer 
errettet und das agyptische Heer vemichtet hatte, 36 fiihrte er es durch die 
Wiiste, erst zu seinem Berg Sinai, dann dem verheiBenen Land entgegen. Wo 
immer Israel unterwegs in Not geriet, trankte und speiste er es. Da Edom den 
Durchzug verweigerte, muBte Israel es umwandem. Als der moabitische Ko- 
nig es vor dem Zug iiber den Jordan durch Bileam verfluchen lassen wollte, 
wurde es stall dessen von ihm dreimal gesegnet: So stand Israel der Weg in 
das gelobte Land offen. 

Jahwes Blick reichte von der Berufung Abrahams an weit in die Feme. 
Das bezeugt die ihm gegebene VerheiBung, die der Jahwist als das Programm 
seiner Deutung der Herkunft und Zukunft Israels in Gen 12,1-3 seiner Gc- 
schichtserzahlung vorangestellt hat: J1 

la Da sagte Jahwe zu Abram**: 

Gehe doch aus deinem Land und aus deiner Verwandtschaft 
und aus dem House deines Voters 
b in das Land, das ich dir zeigen werde: 

2 a Ich will dich zu einem grofien Volke machen 

und dich segnen und deinen Namen grofi machen 
b und du sollst ein Segen sein. 

3 a Segnen will ich. die dich segnen, 

und die dich verwiinschen verfluchen. 


kilnftig O. Kaiser, The Pentateuch and the Deuteronomistic History, in: A. D. H Mayes, 
cd.. Text in Context. Oxford 1998. 

3 ‘ Vgl. dazu unten. S. 89. 

37 Zum jahwistischen Anteil der Urgeschichte als einer spaijahwislischen Kompo- 
sition vgl. kunftig M Witte. Die biblische Urgeschichte, BZAW 265, 1998. 

3 * Vgl. dazu unten, S. 41 Anm. 66. Die Kurzform ist durch einen Redaktor der pric- 
sterlichen Konzeption angcpaBt, nach der der Name der Erzeltern anlaBlich des Bun- 
desschlusses in Gen 17,5 und 15 von Gott selbst geandert worden ist. Bis dahin wird 
Abraham konsequent als Abram und Sarah cbenso durchgehend als Saraj bezeichnet. 

M Der Sing im Codex Leningradensis schafft cine gewollte Inkongruenz zwischen 
den beiden Gliedem in V. 3a. urn damn zu weissagen, daB die Gegner Israels schlieBlich 
weniger als seine Freunde sein werdcn. Die Parallelen und die in BHS aufgefiihrten 
Textzeugen sprechen fiir die Urspriinglichkeit des Plurals. 
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b Gesegnet werden sollen durch dich 
alle Geschlechter der Erde. 

Der Aufbruch Abrahams in ein unbekanntes Land stand damit unter dem 
Vorzeichen der Mehrung, des Segens und Schutzes Jahwes: Israel soil zu 
einem so zahlreichen und machtigen Volk werden, wie es das niemals zuvor 
in seiner Geschichte gewesen ist, so daB sich die Augen aller Geschlechter 
der Erde auf es richten. Sie werden erkennen, daB dieses Volk unter dem 
besonderen Schutz seines Gottes steht; denn gesegnet sollen sein, die Abra- 
ham segnen, und verflucht, 40 die ihn verwunschen. Der Erzvater steht hier fur 
die Gesamtheit seiner Nachfahren bis in femste Zeiten. Gottes Verhalten ge- 
geniiber alien Geschlechtem der Erde hangt demnach von ihrem eigenen 
gegeniiber Israel ab (V. 3a). Den mehrdeutigen SchluBsatz in V. 3b miissen 
wir uns wegen seiner Vieldeutigkeit genauer ansehen: Er setzt mit einem isna? 
ein, das wir reflexiv oder passivisch iibersetzen konnen. Im ersten Fall miissen 
wir es mit und es sollen sich segnen und im zweiten wie oben mit und es 
sollen gesegnet werden wiedergeben. 41 Subjekt sind in beiden Fallen alle 
Geschlechter der bewohnten Erde. Im ersten Fall wiinschen sie einander, wie 
Abraham gesegnet zu werden, im zweiten sollen sie durch ihn gesegnet wer- 
den. Der unmittelbare Kontext gibt keine eindeutige Anweisung fiir die Ent- 
scheidung zwischen diesen beiden Moglichkeiten, aber vielleicht doch ein 
leichtes Ubergewicht zugunsten der zweiten: Denn wenn Abraham nach V. 2b 
zu einem Segen werden soil und nach V. 3a alle, die ihn verwunschen, durch 
Jahwe verflucht, und alle, die ihn segnen, durch Jahwe gesegnet werden sol- 
len, handelte es sich in V. 3b bei dem reflexiven Verstandnis des Verbs ledig- 
lich um eine Tautologie zu V. 3a(3. Passivisch verstanden nimmt die Verhei- 
Bung in V. 3b dagegen die in V. 2b enthaltene erlautemd auf und gibt damit 
dem ganzen Heilswort seinen kronenden AbschluB. 42 Sie riickt damit in die 


40 Zu Segen und Fluch vgl. J. Scharberl, ..Fluchen" und „Segnen“ im Alten Testa- 
ment, Bib. 39, 1958, S. 1-26 und unten. S. 195 und S. 258 f. 

41 Die Auseinandersetzung in der Forschung dauert an, ob die eine oder die andere 
Deutung der Grammatik und dem Kontext entspricht. So beruft sich z. B. E. Blum, 
WMANT 57, 1984, S. 351 zugunsten der reflexiven Deutung auf Ps 72,17; Jer 4,2 und 
Gen 48,29, Chr. Levin, FRLANT 157, 1993, S. 135 f. aber zugunsten der passiven auf 
die jahwistischen Parallelen Gen 30,27.30 und 39,5. Zum reflexiven Verstandnis der 
Verbform vgl. z. B. auch J. Van Seters, Prologue, 1992, S. 253; zur passiven z. B. auch 
M. Kockert, FRLANT 142, 1988, S. 267 und K. Berge, BZAW 186, 1990, S. 48-51. 
Auch iiber die theologiegeschichtliche Einordnung der AbrahamverheiBung besteht 
gegenwartig kein Konsenz. Wahrend E. Blum, S. 350-355. M. Kockert, S. 248-299; J 
Van Seters, S. 252-256 und Chr. Levin, S. 133-188 bei unterschiedlichen Erklarungs- 
modellen in der m. E. angemessenen exilischen Datierung iibereinstimmen, verteidigen 
z. B. K. Berge, S. 273-310 und W. H. Schmidt, Einfiihrung in das AT, GLB, 1995 s . 
S. 77 f., vgl. S. 83, die Friihdatierung in die davidisch-salomonische Zeit. 

42 Sachlich ist die Differenz zwischen den beiden unterschiedlichen Ubersetzungen 
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Niihe der Heilsworte von der Volkenvallfahrt zum Zion. 4 ’ Abraham bzw. 
Israel wird damit die Rolle zugeschrieben, als das Volk Jahwes die Mitte der 
Menschheit zu sein, die nicht mehr in ihrer volkischen Gliederung, sondem 
in ihrer naturstandischen als Sippen in das Blickfeld tritt. 

Der Jahwist hat die kunstvoll verflochtene SegensverheiBung von Gen 
12,2-3 zu dem zentralen Leitmotiv der von ihm ubemommenen und bearbei- 
teten alteren Sagen gemacht: In der Erzahlung von der Brautwerbung fur 
Isaak berichtet der von Abraham in das Land seiner Vater (vgl. Gen 24,4 mit 
Gen 12,1) entsandte GroBknecht Laban, daB Jahwe seinen Herm gesegnet, 
groB und reich gemacht habe (Gen 24,35). Die Isaak in Gen 26,3a emeuerte 
Segenszusage erfiillt sich alsbald in dem hundertfaltigen Ertrag seiner Emte 
und seinem stetig wachsenden Reichtum (V. 12-14.16). Isaak segnet Jakob 
als seinen vermeintlichen altesten Sohn in Gen 27,29 mit der Zusage, daB ihm 
Volker dienen und Volkerschaften huldigen wiirden. In dem Verflucht sei, 
wer dich verflucht, gesegnet, wer dich segnet in Gen 27,29b findet Gen 1 2,3a 
seine direkte Aufnahme. Die Kraft des auf Jakob ruhenden Segens erweist 
sich selbst an seinem Schwager Laban, der in Gen 30,27 erklart, daB er reich 
geworden sei, 44 weil ihn Jahwe um Jakobs willen gesegnet habe. Ahnlich 
heiBt es dann in Gen 39,5 (vgl. V. 3), daB Jahwe das Haus des Agypters um 
Josefs willen segnete, so daB der Segen Jahwes auf allem war, was der Agyp- 
ter im Hause und auf dem Felde besafi. Jahwes Abraham in Gen 12,2a gege- 
bene VerheiBung, daB er ihn zu einem groBen Volke machen werde, hat sich 
dann in Agypten erfiillt: Der agyptische Konig, der nichts von Josef und 
seinen Briidem und schon gar nichts von Abraham und der ihm gegebenen 
VerheiBung weiB, muB einsehen, daB das Volk der Israeliten zahlreicher und 
machtiger als die Agypter geworden ist (Ex 1,9). Die Abraham in Gen 12,7 
gegebene VerheiBung, seinen Nachkommen das Land Kanaan zu geben, wird 
ebenso ohne ausdriicklichen RUckverweis, aber fUr den Leser des Jahwisti- 
schen Werkes deutlich genug anlaBlich der Berufung Moses in Ex 3,8aa 
aufgegriffen: Hier erklart Jahwe, daB er herabgefahren sei, um sein Volk aus 
Agypten in ein gutes und weites Land hcraufzuflihren. In der das Werk (zu- 
mindcst in seiner Ubcrlieferten Gestalt) beschlieBendcn Bileamerzahlung 
werden die Moabiter von so grauenvoller Angst vor der Uberzahl der Israe- 
liten gepackt, daB ihr Konig Balak den Seher Bileam holen laBt Denn er ist 
dafiir bekannt. daB der, den er segnet, gesegnet, und der, den er verflucht, 
verflucht ist (Num 22,6b). 45 So steht denn Jahwes VerheiBung aus Gen 12,3a 


nicht so groB, wie es auf den ersten Blick erscheinen mag. Denn wer sich wiinschi, wie 
Abraham gesegnet zu werden, der erkennt damit zugleich die Segensmacht seines 
Gottes an. 

43 Jes 2,2-5 par Mich 4,1-5; Sach 14,16 ff„ vgl. Ps 47,10. 

44 Zur Ubersetzung des nihasti unter Ableitung von akkad. nahoiu vgl. Chr. Levin, 
Jahwist, FRLANT 157, 1993, S.67 Anm.a. 

45 Zum Verhaltnis zwischen der elohistischen und der jahwistischen Erzahlung vgl. 
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auf dem Spiel. DaB Jahwe auch hier das letzte Wort behalt, erweist sich schon 
darin, daB Bileam seine Weisung abwartet, ehe er sich entschlieBt. der ihm 
durch die Altesten der Moabiter iiberbrachten Aufforderung Balaks zu folgen 
und die Israeliten zu verfluchen. Wie nicht anders zu erwarten, untersagt ihm 
Jahwe die Verfluchung seines Volkes (V. 12). Und so kommt es zum Entset- 
zen Balaks zu einer dreimaligen Segnung Israels. 46 In einem Gesegnei sei, 
der dich segnet, verfluchi, der dich verflucht laBt der Jahwist den dritten und 
letzten Segen seiner Erzahlung in Num 24,9b ausklingen. 47 

Wo immer das Werk des Jahwisten urspriinglich geschlossen haben mag (ob, 
wie heute meist angenommen, mit der Bileamerzahlung oder erst spater), 48 so 
ist doch deutlich, daB die SegensverheiBung in Gen 1 2,2 f. und die Landverhei- 
Bung in Gen 1 2,7 auf eine Erfullung hin angelegt sind, die jenseits ihrer Erstver- 
wirklichung in der Landnahme und in der Griindung des davidischen Reiches 
zu suchen ist. 4 ’ Der Grundsatz, daB sich Jahwes Verhalten zu den Vdlkem an 
ihrem Verhalten Israel gegeniiber entscheidet, muB sich in einer Zukunft be- 
wahren, in der Israel fiir immer das erste unter den Vdlkem ist. Gen 1 2,3b und 
Num 24,9b bilden eine Klammer urn die Griindungsgeschichte Israels und 
weisen iiber jede voriibergehende auf ihre endgiillige Erfullung hinaus. 

Das hier VerheiBene gilt fiir alle Zeiten, nicht nur fiir den Vorabend der 
Landnahme und die Konigszeit. Das soil vielmehr dem dezimierten Volk zum 
Trost gereichen, das seinen Namen, seinen Konig und sein Land verloren hat: 
Im Riickblick auf die Kraft der VerheiBung in der Geschichte seiner Vater 
darf es im Ausblick auf seine verschleiert vor ihm liegende Zukunft hoffen! 
Dem aufmerksamen Leserdesjahwistischen Werkes kann ja nicht verborgen 


H. SeebaB. Zur literarischen Gestalt der Bileam-Perikope. ZAW 107, 1995, S. 409- 
419. 

46 Num 23,8-10.19 f. und 24,3-9. 

47 Zu Num 24,14-24 als einem vom Pentateuchredaktor stainmendcn Zusatz vgl. 
H.-Chr Schmitt. Der heidnische Mantiker als eschatologischer Jahwcprophct Zum 
Verstiindnis Bilcamsin der Endgestalt von Num 22-24, in I Kottsieper u a.; Hg., „Wcr 
ist wie du, HERR, unter den Gbltem 7 " Stud, zur Thcologie und Rcligionsgcschichtc 
des ATs. FS O Kaiser. 1994, S. 180-189, vgl auch Chr. Levin. S. 388. 

4 ' Zur Mbglichkeit der Fortschreibung im Josuabuch vgl. K. Bieberstein. Josua. 
OBO 143. 1995, S. 331-337. 

4 ’ Vgl. den griindlich angelegten Versuch von K. Berge. Zeit, BZAW 186, 1990, 
seine Friihdatierung in der davidisch-salomonischen Epoche zu erweisen. und zur Kritik 
an der Spiitdatierung der VerheiBungsschicht durch M Kockert, VSlergott, FRLANT 
142, 1988, S. 162 ff. (vgl. auch E. Blum. Studien. BZAW 189, 1990, S. 214 Anm. 35) 
auch L. Schmidt, VStcrverheiGungen und Pentateuchfrage, ZAW 104, 1992, S. 1-27. 
Das Problem entscheidet sich freilich an der Beantwortung der Frage nach Alter, Her- 
kunft und Einheit des Jahwistischen Geschichtswerkes. In dieser Beziehung gehen die 
Ansichten derer, die von den klassischen Datierungen der Urkundenhypothese ausgc- 
hen, und derer, welche die Genese des Jahwisten redaktionsgeschichtlich erklaren 
weiterhin auseinander. 
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jleiben, daB die Mehrzahl der Erzelternerzahlungen in der Diaspora angesie- 
ielt ist: Sie spielen in Agypten, im Philisterland, in Aram und wieder in 
Agypten. Das Los der Vater und der Weg des aus der agyptischen Knecht- 
ichaft befreiten Volkes wird zum Paradigma fur das abermals geknechte Is- 
rael: Es darf auf die ungebrochene Kraft seines Gottes hoffen, die Abraham 
gegebenen VerheiBungen auch in der Zukunft zu erfiillen. Die grundlegende 
VerheiBung gewaltiger Nachkommenschaft verweist als solche auf eine Zeit, 
in der das Volk kein grofies Volk ( mehr ) ist, und die ( bereits glorifizierte ) 
davidisch-salomonische Zeit zum Bild des von Jahwe eigentlich intendierten 
Zustandes wird. x Die Segens verheiBung aber iibertragt ihrerseits die Vorstel- 
lung vom Konig als dem gottlichen Segenstrager auf das Volk in einer Zeit, 
in der Israel seine Konige verloren hatte. 51 Auch die Land verheiBung gehort 
nicht der nomadischen Vorzeit an. Sie stammt aus dem Lande selbst und dient 
der Vergewisserung des angefochtenen und schlieBlich verlorenen Landbe- 
sitzes. 52 In ihren weitreichenden Formulierungen zielen sie (d. h.: die Segens- 
verheiBungen von Gen 12,2 f., O. K.) auch nicht auf eine einfache Wieder- 
herstellung vorexilischer Verhdltnisse. Vielmehr wird hier ausgesprochen, 
daft Jhwh Grofieres mit Israel vorhat: Israel ist in Abraham verheiften, daft 
es gleichsam vor den Augen der Volker und beispielhaft jur diese gesegnet 
wird* Der Gott des Jahwisten ist der Gott, der die Macht besitzt, seine dem 
Ahnvater Israels gegebene VerheiBung alien Widerstanden zum Trotz zu er- 
fiillen. Er wird sein Ziel auch kiinftig erreichen und Israel den Platz in der 
Menschheit einraumen, den er ihm als seinem Volk zugedacht hat. 

3. Die Antwort der Priesterschrift: Die Annahme Israels zum Volk Jahwes 
als Erfiillung des Abraliambundes. Vergleichbar mit der Antwort des Jahwi- 
sten und doch auf typische Weise von ihr unterschieden ist diejenige der 
Priesterschrift. 54 Ihr geht es vorrangig nicht um die politische Macht und 
GroBe, sondern um die kultische Makellosigkeit Israels vor seinem Gott. 55 
Wo ihr Herz schlagt, erkennt man schon an den Stellen, an denen sie ihre 
karge genealogische Dlirre aufgibt. Diese handeln entweder von der Stiftung 


50 H. H. Schmid, Jahwist, 1976, S. 130. 

51 Vgl. dazu H H. Schmid, a. a. O., S. 132-138; E. Ruprecht, Der traditionsge- 
schichtliche Hintergrund dereinzelnen Elemente von Genesis XII 2-3, VT 29, 1979, 
S. 444-464; und M. Kockert, Vateigott, FRLANT 143, 1988, S. 266-299. 

52 Vgl. dazu auch H. H. Schmid, Jahwist, S. 140 f. 

53 E. Blum, Komposition, WMANT 57, 1984. S. 356. 

54 Zu dem derzeit strittigen Problem, ob es sich bei P um eine primar selbstandige 
Geschichtserzahlung (P 8 ) oder um eine Redaktionsschicht handelt, vgl. zuletzt ausftihr- 
lich W.H.C. Propp. The Priestly Source Recovered Intact?, VT 45, 1996, S. 458-478 
und die kritischen Literaturberichte von E. Otto, Forschungen zur Priesterschrift, ThR 
62, 1997, S. 1-50; E. Nicholson, Pentateuch, 1998, S. 196-221 und kiinftig O. Kaiser, 
in: A. D. H. Mayes, Text in Context, 1998. 

55 Vgl. dazu GAT I, S. 173-176. 
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einer zuverlassigen gottlichen Welt- bzw. Kultordnung oder davon, wie sich 
Jahwe sein Volk erschaffen, aus Agypten befreit und in der Stiftshiitte in 
seiner Mitte Wohnung genommen hat. Jenseits der Flutgeschichtc in Gen 
6-9* und des uns sogleich naher beschaftigenden Berichts iiber den soge- 
nannten Abrahambund bietet er nur eine ausfiihrliche Erzahlung der fiinf, den 
Auszug aus Agypten vorbereitenden Wunder 56 und dann die von diesem 
selbst: Als die aus dem Lande ziehenden Israeliten durch das Heer des Pharaos 
verfolgt wurden, erhob Mose seine Hand iiber das Meer, so daB sich seine 
Wogen teilten und Israel sicher hindurchzog. Dann schlossen sich die Wasser 
iiber den Agyptem, so daB sie im Meer versanken. 51 Das ist das geheime 
Grollen unter der Oberflache der Erzahlung, die ihren Hohepunkt in der Stif- 
tung des Slihne schaffenden Kultes am Sinai erreicht: Was Jahwe einst getan 
hat, kann er selbstverstandlich auch weiterhin vollbringen: Vor dem Gott, der 
den Pharao mil seinem ganzen Heer vemichtete, sind Israels Feinde und 
Zwingherren auch weiterhin nicht sicher. 

Der zentrale Text, der die durch das Exilsgeschick Israels aktucll gewor- 
dene Frage nach dem Verhaltnis zwischen Jahwe und Israel beantwortet, ist 
der Bericht von dem BundesschluB mit Abraham in Gen H.^Die in ihm ihren 
Ausdruck findende Erwahlung Abrahams und damit Israels kommt fur den 
Leser nicht unvorbereitet: Von den Toledot oder Genealogien in Gen 5,1 ff., 
11,10 ff. und 1 1,26 ff. fiihrt eine gerade Linie zu Abraham: Von Noah, als dem 
zehnten Glied der Urvater stammt Sem als der Alteste seiner drei Sohne, von 
Terach als dem neunten Glied der Semiten ist wiederum Abraham der Alteste 
unter den drei BrOdem.” Diese Vorzugsstellung Israels unter den Volkern 
findet in Gen 17,7 ihre Bestatigung in der Form einer als feierliche Selbst- 
verpflichtung erfolgendcn Zusage, daB der sich hier als El Schaddaj vorstcl- 
lende Jahwe 60 fur alle Zeiten der Gott Abrahams und seiner Nachkommen 
bleiben wird. Sie wird von ihm bei der Berufung Moses in Ex 6,6 f. nicht 
minder eindriicklich wiederholt: 61 


54 Vgl. dazu F. Kohata. Jahwist und Pricstcrschrift. BZAW 166, 1986, S. 238-249 
bzw. L. Schmidt. Beobachtungen, SB 4, 1990; S. 58-80 und ders., Sludien. BZAW 214 
1993, S. 10-19. 

57 Vgl. dazu auch L. Schmidt. Studien, S. 19-34 und zur Slellung der Auszugser 
zahlung in der priesterschriftlichen Geschichtsdarstellung P. Weimar, Die Meerwunde 
rerzahlung, AAT 9. 1985, S. 216-223. 

5 * Vgl. dazu auch GAT I. S. 173-176. 

” Vgl. dazu auch S. Tengstrom. Die Toledotformel, CB.OT 17, 1981, S. 27. Zuit 
sich durch die Erwahnung des Buches der Toledot in Gen 5,1 stellenden Problem emei 
entsprechenden vorpriesterlichen Quelle vgl. P. Weimar, Die Toledoi-Formel in del 
priesterschriftlichen Gcschichtserzahlung. BN NF 18, 1974, S. 85 f. 

60 Zur Selbstvorstellung als El Schaddaj vgl. GAT I, S. 174 und unten, S. 70. Dit 
Moglichkeil, daB die Einsetzung des Gottesnamens in Gen 17,1 erst auf den Endredak 
tor zurtickgcht, mochte ich nicht ausschlieBen. 

“ Die redaktionelle Vorordnung der jehovistischen Erzahlung von der Berufun) 
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6 Daher sage zu den Israelilen: Ich bin Jahwe and werde euch weg von dem Fron- 
dienst Agyptens herausfiihren und euch von ihrer Zwangsarbeit erretlen und euch 
mil ausgeslrecklem Arm und grofien Gerichten erldsen. 7 Und ich werde euch mir 
als Volk CAmf 2 anne/tmen und euer Got l sein, so daft ihr erkennt, daft ich. Jahwe. 
euer Gott. der bin. der euch weg von dem Frondiensl Agyptens herausfuhrt. 

Verwirklicht hat sich die Annahme Israels zum Volk Jahwes in seiner Ge- 
genwart in der Gestalt seines Kabod, seiner Herrlichkeit, die sich nach der 
Fertigstellung seiner transportablen Wohnstatt. des Mischkan, in dessen Al- 
lerheiligstem niederlieB (vgl. 40,34 mit 25,22 und 29,45). 63 Zum Heiligtum 
aber gehoren seine Priester, und so nimmt es nicht wunder, daB die letzte 
Toledotnotiz in Num 3,1 f. die Namen der zu Priestem gesalbten Sohne 
Aarons auffiihrt.” Aber in Gen 1 7 geht es nicht nur urn die fiir alle Zeiten 
gilltige Zusage Jahwes (vgl. V. 1), der Gott Abrahams und seiner Nachkom- 
men zu sein. In einer Gen 12,1-3 und die LandverheiBung in 12,7 uberbie- 
tenden Weise laBt der Priester El Schaddaj dem nun aus Abram in Abraham 
umbenannten Erzvater 63 versichem, daB er zu einem Vater vieler Volker und 
Konige werden solle (V. 5 f.). Diese VerheiBung wird dann in V. 15 f. an- 
laBlich der Umbenennung der Saraj in Sara wiederholt.“ Wie sie sich erfiillt. 


Moses in Ex 3-4 relativiert, wie E. Otto, Forschungen zurPriesterschrift. ThR62. 1997, 
S. 10 f. richtig beobachtet hat, den priesterlichen Bericht in Ex 6,2 ff.: Die cntscheiden- 
de Gottesoffenbarung erfolgte am Sinai, die in Agypten soli nun als eine sekundare 
verstanden werden, die sie bestatigl. Schon fiir den Priester war Agypten kein klassi- 
scher Offenbarungsort, darum hat er es ebenso vermieden, die Berufung Moses wie die 
Einsetzung des Passa in Ex 12,1 ff. mil einer Gotteserscheinung zu verbinden; vgl. L. 
Schmidt. Studien, BZAW 214. 1993, S. 29. 

61 DaB das Wort auf die in einem Volk bestehende Verwandtschaft abzielt, geht aus 
seinem Charakter als Bezeichnung eincs mannlicherseits bestehenden Verwandtschafts- 
verhaltnisses hervor, vgl. E. Lipinski, ThWAT VI, Sp. 180. Ob in der Rede vom 'am in 
der Bundesformel noch ein agnatischer Unterton mitschwingt und Jahwe und Israel 
damit gleichsam als eine Familie aufgcfaBt werden. ist mir gegen Lipinski. a. a. O . 
Sp. 187, nicht sicher. 

63 Vgl. dazu auch §8.5, S. 192 f. 

M Vgl. dazu auch J Scharbert, Der Sinn der Toledot-Formel in der Pnesterschrifl, 
in: H. J.Stoebe u. a., Hg., FS W. Eichrodt. AThANT 59, Zurich 1970, S. 45-56 nennl 
diese Notiz S. 50 den lenten Meilenstein fiir die priesterliche Heilsgeschichte', vgl. auch 
S. Tengstrdm, Toledotformel. CB.OT 17, 1981, S. 56. In der Frage. wo die Priester- 
schrift ursprunglich endete, gehen die Ansichten heute freilich weit auseinander. Mu 
Ex 40,33b laBt sie Th. Pola, Priesterschnft, WMANT 70, 1995, S. 347 bei einer mini- 
mal istischen Reduktion der Sinaiperikope enden. Bei Annahme eines breiteren Grund- 
bestandcs hatte sie nach P. Weimar, Sinai und Schopfung. RB 95, 1988, S. 337-385 mit 
Ex 29,45 f. geschlossen. 

15 Vgl. dazu auch P. Weimar, Aufbau und Struktur der priesterlichen Jakobsge- 
schichte, ZAW 86. 1974, S. 174-203. 

M Der Bedeutung nach besteht zwischen den Kurz- und den Dehnungsformen Ab- 
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zeigen die Ismael- und die Esau-Toledot (Gen 25,1 2 ff. und 36,9 ff.) und vor 
allem die sich in der Geburt der zwolf Sohne Jakobs als den Ahnvatern 
Israels abschattende Volkwerdung, Ex 1,1-5. 61 DemgemaB laBt der Priester 
El Schaddaj die dem Erzeltempaar gegebene Mehrungszusage auch gegen- 
iiber Jakob emeuern 6 ® und dabei auch seinen Namen in Israel verandern 
(Gen 35,1 Of.; vgl. auch Gen 48,3-7). 69 Man darf im vorliegenden Zusam- 
menhang auch die dritte Bundeszusage in V. 8 nicht ubersehen, in der Gott 
Abraham und seinen Nachkommen das Land Kanaan als ewigen Besitz 
(a^iy ntpit) zu geben verspricht. Gilt die Mehrungszusage nach V. 20 auch 
fiir Ismael, so die Bundeszusage nach V. 19 und 21 allein dem Sohn Saras, 
dessen Namen Gott selbst als Isaak bestimmt. 70 Israel und sein Land gehoren 
nach Jahwes Willen fiir immer zusammen. Daran kann auch die Besetzung 
und Okkupation des Landes durch die GroBmachte und Nachbarvolker 
nichts andern. So dient die Priesterliche Geschichtserziihlung (P«) dem 
Zweck, dem seines Reiches und Landes verlustigen Volk die GewiBheit zu 
erhalten, daB es trotzdem Jahwes Volk ist, er in seiner Mitte weilen” und 
ihm schlieBlich auch das ihm zu ewigem Besitz zugesprochene Land Kana- 
an zuriickgeben wird. 

GewiB gilt auch diesem Israel die zu Beginn der Erzahlung an Abram 
gerichtete Mahnung, unanstoBig vor Gott zu wandeln (V. lb(3). Das beinhal- 
tete vorerst die Enthaltung vom BlutgenuB und BlutvergieBen (Gen 9,4-6) 
und dann die Beschneidung alles Mannlichen als Zeichen der Zugehorigkeit 
zum Bundesvolk Jahwes (Gen 17,11). Fiir die Nachkommen Abrahams aber 
schloB es weiterhin die Befolgung all der Kult- und Reinheitsbestimmungen 
ein, die sukzessiv in die priesterliche Sinaiperikope eingefiigt worden sind 
und in unterschiedlicher Weise Priester und Laien betreffen. DemgemaB lautet 
der priesterliche, Jahwe in den Mund gelegte Imperativ (Lev 19,2): Ihr sollt 
heilig sein; denn heilig bin ich, Jahwe. euer Gott. n 

Die Erfiillung der LandverheiBung aus Gen 17,8 wurde in der priester- 
schriftlichen Grunderzahlung nicht berichtet. Ob diese sich tiberhaupt iiber 
die Sinaiperikope hinaus erstreckte, ist gegenwartig umstritten. So haben 


ram und Abraham bzw. Saraj und Sara kein Unterschied. Der cine Name bedeutet 
„[Mein] Vater ist erhaben", der andere ..Furstin" 

47 Mutatis mutandis erfullt sich in Gen 5.1 ff der Mehrungssegen von Gen 1,28 und 
10,1 ff.* und in I l.lOff. der von Gen 9,1. 

61 Vgl. dazu auch E. Blum. Komposition. WMANT 57, 1984. S. 251 f. 

M Vgl. auch Gen 32,29 J. 

70 Vgl. aber Gen 21,1-7 und dazu I. Fischer. Erzellem, BZAW 222, 1994. S. 9-14. 

71 Oder, falls der Jerusalemer Tempel bereits wiederaufgebaut war: in seiner Mine 
weilt. 

77 Zum Begriff der Heiligkeit und zur Heiligung Israels vgl. unten §5. 1 und 6, S. 105 
und S. 120. 
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Thomas Pola und Eckart Otto dafiir pladiert, daB sie urspriinglich nicht iiber 
Ex 40* bzw. die Sinaiperikope hinausging.” DemgemaB deutet Pola das 
Fehlen einer priesterlichen Landnahmeerzahlung mittels der Annahme, daB 
die Stiftshutte als Urbild des Tempels auf dem Zion die Hoffnung des exi- 
lierten Israels auf dessen Wiederaufbau lenken sollte. 14 Ob die priesterlichen 
Murrgeschichten ganzlich als sekundare Oder gar tertiare Fortschreibungen 
zu beurteilen sind, wird die Zukunft lehren. Sie sind in den beiden Paaren 
Ex 16,1-15* und Num 13-14* bzw. Num 16,2-7*. 1 8.35*; 17,6-13.27 f* 
und Num 20,1-12* enthalten. 75 Wahrend Jahwe den Israeliten in der vor der 
Ankunft am Sinai spielenden Mannaerzahlung in Ex 16,1 ff.* trotz ihrer 
Kritik an ihrer Herausfiihrung aus Agypten hilft, andert sich das in der nach 
dem Aufbruch vom Sinai spielenden Erzahlung von der Aussendung und 
Riickkehr der Kundschafter in Num 13-14*: Weil die Israeliten wegen der 
Verleugnung des guten Landes durch die Kundschafter murren und damit 
diese Gottesgabe verleumden, soil keiner von ihnen das Land betreten, son- 
dem sollen sie alle in der Wiiste sterben. Nur Kaleb und Josua, die sich den 
Murrenden widersetzt hatten, sollen davon ausgenommen werden. 76 

In der priesterlich redigierten Endgestalt von Num 16-17* geht es um die 
ausschlieBliche Legitimitat des aaronitischen Priestertums. In ihr handelt sich 
zuerst die „Rotte Korachs“ den sofortigen und dann die ganze Auszugsgene- 
ration ihren kiinftigen Tod in der Wiiste ein, weil sie sich gegen Mose und 
Aaron aufgelehnt haben. 77 Und schlieBlich diirfen nach der (bewuBt auf die 
Parallelerzahlung in Ex 17,1-7 zuriickgreifenden) Erzahlung in 20,1-13* 
auch Mose und Aaron das verheiBene Land nicht betreten, weil sie eigen- 
machtig auf das Murren des Volkes hin Wasser aus dem Felsen geschlagen 
haben. 78 Wenn diese Geschichten einen so signifikanten Unterschied zwi- 
schen der Zeit vor und nach dem Aufenthalt am Sinai machen, liegt die An- 


73 Vgl. dazu Th. Pola, Priesterschrift, WMANT 70, 1995, S. 257-298, nach dessen 
Analysen sie nur Ex 19,1; 24,15b-18a; 25, 1.8a. 9; 29,45 f. und 40,16.17a.33b umfaBt 
hatte. E. Otto, Forschungen zur Priesterschicht, ThR 62, 1997, S. 1-50, votiert ebenfalls 
fur das Ende von P 8 in der Sinaiperikope (vgl. S. 24), sucht aber den Schwerpunkt nicht 
in der idealen Konzeption des Heiligtums, sondem in der Einsetzung des aaronitischen 
Priestertums (vgl. S. 27). 

74 Pola, S. 348. 

75 Vgl. dazu E. Blum, Studien. BZAW 189, 1990, S. 263-278 mit L. Schmidt, Stu- 
dies BZAW 214, 1993, S. 179-206. 

76 Vgl. dazu L. Schmidt, Studien, S. 1 1 2 f . , der Num 14,1.2a.l7a.21.25.32.33aa. 
10.26*; 14,2-7.10.26*.27b-29aa.31.35. und 37 f. fur P in Anspruch nimmt. 

77 Vgl. dazu E. Blum, Studien, S. 263-271 mit L. Schmidt, Studien, S. 116-179, der 
Num 1 6.2aP(b?).3 — 7*. 1 8*.35*; 17,6-10.11* zu P rechnet. 

78 Zu den Querbeziehungen vgl. E. Blum, Studien, S. 271-278 und L. Schmidt, 
Studien, S. 45-72 und die Obersicht S. 203, nach der 20,laa.2.3b.4.6.7.8a*. 10.1 lb und 
12 zu P gehoren. 
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nahme nahe, daB es sich bei ihnen um spatpriesterliche, unter dem EinfluB 
der deuieronomislischen Theologie stehende Erganzungen handelt.™ Unler 
dem EinfluB von Martin Noth rechnet man teilweise noch heute damit, daB 
die Erzahlungen vom Tode Aarons auf dem Berge Hor samt der Einsetzung 
Eleasars zu seinem Nachfolger (Num 20,22-29*) und die vom Tode Moses 
auf dem Berge Abarim (vgl. Num 27, 1 2- 1 4*) samt der Einsetzung Josuas zu 
dem seinen (Num 27,15-23) in Dtn 32,48-52 und 34,1a*. 7-9 das Ende der 
Priesterschrift (P*) bildeten.* 0 Doch spricht der Befund in den genannten Tex- 
ten mil seiner Mischung von priesterlichen und dcuteronomistischen Elemen- 
ten eher dafiir, daB es sich bei ihnen um Briickentexte zwischen dem Tetra- 
teuch und dem Deuteronomistischen Geschichtswerk handelt.*' Wie immer 
man diese Frage beurteilt. so fiillen diese Geschichten jedenfalls eine Lucke 
im Erzahlungszusammenhang. Dariiber hinaus besitzen sie eine eigentiimlich 
tragische Grofle: Selbst Aaron und Mose, der (Hohe)priester und der Bundes- 
mittler, unterliegen Gottes Gericht und diirfen das verheiBene Land nicht 
betreten. Aaron stirbt auf dem Berge Hor, Mose auf dem Gebirge Abarim, 
nachdem er das Land Kanaan aus der Feme erblickt hat. Ihr Amt lebt weiter 
in Eleasar und Josua. Israel wird es auch in der Zukunft nicht an Hoheprie- 
stem und Fiihrem des Volkes fehlen. 

Das Gesagte bedeutet nicht, daB die Priestcr die Hoffnung auf die RUck- 
gewinnung des ganzen Landes aufgegeben flatten.’ 2 Dafiir ist die Zusage El 
Schaddajs in Gen 17,8, daB er das Land Kanaan Abraham und seinen Nach- 
kommen zum ewigen Besitz geben werde, viel zu bestimmt. Der auf dieser 
Zusage liegende Nachdruck geht auch daraus hervor, daB Jahwe bei der Be- 
rufung Moses in Ex 6,4 an erster Stelle auf die LandverhciBung als Inhalt der 
den Vatem gegebenen Bundeszusage zuriickverweist und die in den V. 5-7 
entfaltete Zusage, Israel als sein Volk anzunehmen (Gen 17,7), in V. 8 mit der 
Wiederaufnahme von jener beschlieBt. GewiB crfiillt sich die Bundeszusage 


n Vgl. dazu Th. Pola, Priesterschrift. S. 92-97 sowic die detaillierte Kritik an L. 
Schmidt von E. Otto. ThR 62. 1997. S. 14-20. 

,0 M. Noth. Uberlieferungsgeschichte des Pentateuch, Stuttgart 1948 = (ND Darm- 
stadt I960 2 ), S. 15 f. 

*' Vgl. dazu die kritischen Stimmcn von L. Perlitt, Priesterschnft im Deuteronomi- 
um?, ZAW.S 100, 1988, S. 65-88 = ders., Deuteronomium-Studien, FAT 8, 1994. 
S. 123-143 und P. Weimar, Der Tod Aarons und das Schicksal Israels, in: Biblische 
Theologie und gesellschaftlicher Wandel. in: FS N. Lohfink, hg. von G. Braulik u. a., 
Freiburg i. Br 1993, S. 345-358; Th. Pola, Priesterschrift. WMANT 70. 1995, 
S. 95-106 und S.299f. und E. Otto, ThR 62. 1997. S. 18-20. Anders L. Schmidt, 
Studien, S. 207-25 1 und W. H. Schmidt. Magie und Gotleswort. Einsichten und Aus- 
drucksweisen des Deuteronomiums in der Priesterschrift, in: I. Kottsieper u. a.. Hg., FS 
O. Kaiser. 1994, S. 169-179. 

* J Fur L. Schmidt, a. a. O., S. 259 stellt sich das Problem nicht, weil er P friihnach- 
exilisch datiert. 
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zentral in Jahwes Wohnen in seinem Heiligtum inmitten seines Volkes (Ex 
29,45), aber der Zion ist doch nicht das ganze Land Kanaan. Auch fur den 
Priester gehort zum befreiten Volk das befreite Land. 

Man sollte ubrigens den Graben zwischen Theokratie und Eschatologie 
nicht zu sehr vertiefen. Die Priesterschrift besitzt mit ihrer Urzeitvorstellung 
in Gen 1 und den beiden, in Gen 17 enthaltenen VerheiBungen, daB Konige 
von Abraham abstammen und das Land Kanaan sein und seiner Nachkommen 
ewiger Besitz sein werde, wohl doch eschatologische, auf eine kiinftige end- 
giiltige Heilszeit hinausweisende Untertone. 83 Auch die Vorstellung von dem 
Nebeneinander von Hohepriester und Volksfuhrer, von Aaron und Mose (bzw. 
Eleasar und Josua), laBt sich (man denke nur an seine friihnachexilische Kon- 
kretion in dem Hohepriester Josua und dem Davididen Serubbabel) 84 als Aus- 
druck stiller Hoffnung auf die Erneuerung des davidischen Konigtums ver- 
stehen: Die anfangliche Ordnung ist die paradigmatisch-richtige. In diesem 
Sinne sollten auch die spatpriesterlichen Murrgeschichten paradigmatisch ge- 
lesen werden. 85 Die schuldig gewordene Auszugsgeneration muBte in der 
Wiiste sterben, nur ihre Kinder und die standhaft gebliebenen Kundschafter 
Josua und Kaleb durften das Land nach Ablauf von vierzig Jahren betreten. 
Die Annahme liegt nahe, daB sich hinter diesen Erzahlungen entweder kon- 
krete Anspielungen auf die Exulanten und ihre Fiihrer verbergen oder sie 
mahnenden Charakter fur die Heimgekehrten besitzen. Beides schlosse ein- 
ander nicht aus. Denn die alttestamentliche Geschichtsschreibung ist nicht 
allein als historische Auskunft iiberdie Herkunft Israels zu verstehen, sondem 
zugleich narrative Theologie: Als solche handelt sie von Gottes Erwahlung, 
Hilfe und Gericht an Israel. Damit trostet und ermahnt sie das unter seinem 
Exilsgeschick leidende Israel, fest auf seinen Gott zu vertrauen und ihm allein 
und ohne Murren zu dienen und zu gehorchen. 86 

4. Die Antwort Deuterojesajas: Die Giiltigkeit der Erwahlung Israels. Auf 
den Begriff brachte das zwischen Jahwe und Israel bestehende Verhaltnis der 
Exilsprophet, den man aufgrund der Uberlieferung seiner Worte in Jes 
40-48(55) als Deutero- oder den Zweiten Jesaja zu bezeichnen pflegt. Er 
deutete es als die Folge der Erwahlung des Erzvaters Jakob/Israel durch 
Jahwe, die ihre Giiltigkeit auch in der Notzeit seiner Nachkommen nicht 
verloren habe. Vermutlich besitzen der deuterojesajanische und der deutero- 
nomische Erwahlungsgedanke eine gemeinsame kultisch-rituelle Wurzel. 81 


83 Vgl. dazu auch O. Kaiser, NZSTh 33, 1991, S. 107 f. 

84 Vgl. Sach 4,1-5.11-14; 6,9-15*; Sach 3; Hag 2,20-23. 

85 Zum Anteil der Priesterschrift vgl. L. Schmidt, a. a. O., S. 106-113. 

86 Vgl. auch K. Elliger, Sinn, ZThK 49, 1952, S. 121-143 und besonders 
S. 141-143 = ders.. KS, ThB 32, 1966, S. 174-198 und besonders S. 195-198. 

87 Zur Herkunft aus dem Konigsritual vgl. J. Bergman und H. Ringgren ThWAT I, 
Sp. 592 f.; M. Weippert, Prophetie, in: F. M. Fales, ed.. Inscriptions, OAC 17, 1981, 
S. 108-111 und M. Nissinen, Relevanz, in: M. Dietrich und O. Loretz, Hg., FS K. 
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Der fiir die Grundgestalt des Deuteronomiums verantwortliche sogenannte 
Deuteronomiker hat den Begriff so erfolgreich verwendet, daB er von dem 
von ihm abhangigen sogenannten Deuteronomisten und spatcr auch dem 
Chronisten aufgegriffen und in seiner Anwendung ausgeweitet worden ist. 
Beide lieBen es nicht bei Aussagen iiber die Erwahlung Israels bewenden,“ 
sondem sprachen mit offensichtlicher Nachwirkung auch von der Erwahlung 
des einzig legitimen Jahweheiligtums 89 (unter dem natilrlich der Zion mit 
seinem salomonischen Tcmpel zu verstehen ist),® des Konigs, 91 Davids,” 
Salomos 93 3udas ,J und schlieBlich auch der levitischen Priester. 95 Neben die- 
sem deuteronomischen und nachdeuteronomischen Gebrauch behalten die an 
das exilicrte Israel gerichteten Heilsworte Deuterojesajas und seiner Erben 
ihre besondere Wiirde, die ihm im Namen Jahwes der Unaufloslichkeit seiner 
Erwahlung und zugleich seines Beistands versichem (Jes 41,8.9; 43,10; 
44,1.2; 48,10; vgl. 49,7). 

Das mit erwahlen tibersetzte hebraische Verb lautet in} (bahar). Wie alle 
theologisch verwandten Begriffe war es zunachst ein Wort der Alltagssprache, 
das ein umsichtiges Priifen und Auswiihlen fiir eine besondere Eignung be- 
zeichnet. So heiBt es zum Beispiel in der Erzahlung von David und Goliath 
1 . Sam 1 7,40: da nahm er (sc. David) seinen Stecken in seine Hand und wahlte 
fiinf g latte Steine aus. 96 

Den Begriff in seiner theologischen Fiillung hat Deuterojesaja vermutlich 
aus dem Jerusalemer Konigsritual iibemommen und in trostender Absicht auf 
das unter seinem Exilsgeschick leidende Israel bezogen. Diese Herkunft er- 
kennt man noch daran, daB das Heilsorakel” in Jes 41,8-13 einen ahnlichen 
Aufbau wie die fiir den assyrischen Konig Asarhaddon ilberlieferten Gottes- 
spriiche besitzt. Es besteht wie jenc aus der Anrede, der Beruhigungs- und 
Beistandsformel, der Zusage des Eingreifens gegen seine Feindc und der 
Selbstvorstellung des redenden Gottes. 9 * Schon in der Anrede in V. 8 f. ver- 


Bergerhof, AOAT232, 1993, S. 235 f. Sie spiegelt sich wohl am unmittelbarxtcn in Hag 
2,23 wider. 

" Vgl. dazu unten, S. 54-63. 

*’ Dtn 12,5. 

,0 Vgl. z B I. Kon 8,29; vgl. V. 16; Ps 132,13; Ps 78,68. Vgl. dazu unten, §8.6, 
S. 98-203. 

91 Dtn 17,15. 

« Vgl. z. B. 1. Sam 16,10f.; 1. Kon 8,16; 1. Chr 28,4 und Ps 78,70. 

93 I . Chr 28,5. 

91 I . Chr 28,4; Ps 78,68. 

95 Vgl. dazu A. H. J Gunneweg, Leviten und Pricster. FRLANT 89. 1965, 
S. 126-137. 

96 Zum profanen Sprachgebrauch des Verbs vgl. H. SeebaB, ThWAT I, Sp. 593-594. 

97 Zur Gattung vgl. C. Westermann. Das Heilswort bei Deuterojesaja, EvTh7, 1964, 
S. 355-373 bzw. ders., ATD 19, 1986 5 . S. 13-15. 

99 Vgl. dazu H. Simian-Yofre. ThWAT V, Sp. 1003 und dazu M. Nissinen, Die Re- 
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sichert Jahwe Israel, daB seine in Jakob erfolgte Erwahlung ihre Gultigkeit 
nicht verloren hat. Indem er es als Samen (und d. h. Nachkommenschaft) 
seines Freundes Abraham anspricht, verlegt er den Akt der Erwahlung bis zu 
dem Urvater Israels zuriick. Er hat es von den Enden der Erde geholt und 
berufen und als seinen Knecht in seinen Dienst wie unter seinen Schutz ge- 
stellt. 9, Die damals geschehene Berufung besteht weiterhin fort; denn der 
Erzvater und seine Nachkommen bilden liber die Generationen hinweg das 
eine Israel. Daher schlieBt das gegenwartige Israel den Erzvater Jakob mit 
ein (4 1,8-9): 100 

Du, Israel, bist mein Knecht, 

Jakob (bist du), den ich erwahlte , 101 
Same Abrahams, meines Freundes, 

[du, den ich ergrijf von den Enden der Erde, 
du. den ich berief aus ihren Winkeln], 

Ich sage zu dir: Mein Knecht bist du: 

Ich habe dich erwahlt und dich nicht verworfen. 

Daher kann Jahwe sein sich von ihm verlassen wahnendes Volk durch den 
Propheten dazu auffordern, sich trotz der Ubermacht seiner Bedriicker nicht 
zu fiirchten und ratios umherzublicken, weil er selbst mit ihm ist. Beruhi- 
gungs- und Beistandsformel, die Aufforderung, sich nicht zu fiirchten, und 
die Versicherung seines Mitseins 102 folgen in V. 10a sachgemaB als Imperativ 
und Begriindung aufeinander, wahrend V. 10b die Beistandszusage entfaltet 


levanz der neuassyrischen Prophetie fur die atl. Forschung, in: Mesopotamia-Ugariti- 
ca-Biblica. FS K. Bergerhof, hg. v. M. Dietrich und O. Loretz, AOAT 232, 1993, 
S. 217-258 und die einschlagigen Texte der Ubersetzung von K. Hecker in: TUAT 11/1, 
1986, S. 56-65. 

” Vgl. dazu auch O. Kaiser, Der Konigliche Knecht, FRLANT 70, 1959 = 1962 2 , 
S. 18-20 und jetzt vor allem H. Ringgren, U. Riitersworden und H. Simian-Yofre. 
ThWAT V, Sp. 982-1012 und zum Sprachgebrauch in der dtjes. Sammlung H. Simian- 
Yofre, Sp. 1003-1010. 

100 H. W. Robinson hat das als corporate personality bezeichnet; vgl. seinen Aufsatz 
The Hebrew Conception of Corporate Personality, in: Werden und Wesen des ATs, hg. 
v. P. Volz u. a., BZAW 66. 1936, S. 49-62 und zur Sache auch A. R. Johnson, The One 
and the Many in the Israelite Conception of God, Cardiff 1942 = 1 96 1 2 . 

101 R. P. Merendino, Der Erste und der Letzte. Eine Untersuchung von Jes 40-48, 
VT.S 31, 1981, S. 138 hat die Frage aufgeworfen, ob V. 8a[J nicht sekundar ist, ohne 
daB seine vorgetragenen Griinde durchschlagend sind. Bedenkenswerter ist sein Hin- 
weis, daB V. 9a redaktionell ist, weil sonst kein Satz bei Deuterojesaja mit dem Rela- 
tivpronomen eingeleitet wird. Eine Verunsicherung ist aber geblieben. wie der Stem 
hinter 41,8 bei J. van Oorschot. Von Babel zum Zion, BZAW 206, 1993, Tabelle S. 345 
und hinter 41,8 f. bei R G. Kratz, Kyros im Deuterojesaja-Buch, FAT 1, 1991, S. 43 f. 
mit Anm. 135 zeigt. 

102 Vgl. dazu unten, S. 146-148. 
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und dabei mit der Metapher von Jahwes Rechter an seine Macht zu helfen 
erinnert (41, 10): 103 

Fiirchte dich nicht, derm ich bin mit dir; 

verzage nicht, denn ich bin dein Gott 

Ich starke dich, ja, ich helfe dir, 

ja, ich stiitze dich mit meiner heilvollen 10 * Rechten. 

In der in den V. 11-13 folgenden Heilsankiindigung versichert Jahwe Israel, 
daB seine samtlichen Feinde vollstandig und restlos vemichtet werden. Darin 
wird sich seine Beistandszusage erfullen (41,13): 

Denn ich bin Jahwe, dein Gott, 
der deine Rechte feslhalt, 
der zu dir sagt; Fiirchte dich nicht! 

Ich bin es, ich helfe dir! 

Diese Zusage aber wird Jahwe dadurch einlosen, daB er Babylon erobem und 
Israel befreien laBt (Jes 43,14 f.), um es anschlieBend selbst in Uberbietung 
des wunderbaren Zuges durch das Meer (Ex 14) durch die verwandelte Wiiste 
zuriick in die Heimat zu fiihren (Jes 43,16-21): 

1 6 So spricht Jahwe, 

der im Meere einen Weg gab 

und in machtigen Wassern einen Pfad, 

1 7 Der ausziehen liefi Wagen und Rofi, 

Macht und Starke zumal: 

Sie legten sich nieder, standen nimmer auf 
erloschen, verglommen wie ein Docht. 

1 8 Gedenket nicht an das, was friiher geschah, 
und, was vordem geschehen, beachtet nicht mehr. 

19 Siehe, ich mache ein Neues: 

Es sprofit schon jetzt, bemerkt ihr es nicht? 

Ja, ich bereite einen Weg in der Wiiste, 
im diirren Land Strome. 

20 Ehren soil mich das Getier des Feldes, 

Schakale und die Tochter des Sleingefildes l0S , 
weil ich in die Wiiste Wasser gegeben 

und Strome im diirren Land, 
um mein erwahltes Volk zu trdnken: 

21 Das Volk, das ich fur mich gebildet: 

Sie sollen meinen Ruhm erzahlen! 


103 Vgl. z. B. Ps 2 1 ,9; 45,5 und dann Ex 1 5, 1 2; Ps 98, 1 ; 63,9; 1 39, 10; 1 QH XVII, 18; 
XVIII,7; 1QM IV,7 und dazu auch A. Soggin und H.-J. Fabry, ThWAT III, Sp. 662 f. 

104 Zur Bedeutung von stedteq vgl. F. V. Reiterer, Gerechtigkeit als Heil. SDQ bei 
Deuterojesaja. Aussage und Vergleich mit der all. Tradition, Graz 1976, S. 86-90. 

105 Die Straufienvogel. 
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5. Die Antwort des Deuteronomikers: Israels Erwdhlung zum Eigentumsvolk 
Jahwes als Grund seiner Absonderung von den Volkern. Eine vergleichbare 
Bedeutung miBt der Deuteronomiker in dem locus classicus der deuterono- 
misch-deuteronomistischen Erwahlungstheologie Dtn 7 der Erwahlung Isra- 
els zu. Deuterojesaja hatte Israel als den Knecht bezeichnet und dabei die 
Schutzfunktion Jahwes gegeniiber Israel betont. Der Deuteronomiker lieB 
Mose erklaren, daB Jahwe Israel zu seinem Eigentumsvolk (nfcjo o?) erwahlt 
hatte. Damit unterstrich er Jahwes umfassendes Besitzrecht auf Israel, dem 
es durch seine vollstandige Isolation von den Heidenvolkern zu entsprechen 
habe. Denn nur so wiirde es sich durch den Gotzendienst der Volker nicht 
verfiihren lassen und damit Jahwes Besitzanspruch auf es schmalem, sondem 
ihm gemaB dem ersten Gebot allein dienen (Ex 20,2 par Dtn 5,8). Der ent- 
sprechende deuteronomische 106 Grundtext in Dtn 7 umfaBt die V. 1-3.6 und 
lautet:* 07 

1 Wenn dich Jahwe, dein Gott, in das Land bringen wird, in das du einziehst, um es 
in Besitz zu nehmen, dann wird er viele Volker vor dir vertreiben [die Hethiler, die 
Girgasiter, die Amoriter, die Kanaander, die Perisiter, die Hiwiter und die Jebusiler, 
sieben Volker, die grofier und zahlreicher sind als du], 2 Wenn Jahwe, dein Gott, 
sie vor dir hingeben wird, dann sollst du sie mil dem Bann schlagen und keinen Pakl 
mit ihnen schliefien und sie nicht begnadigen 3 und dich nicht mit ihnen verschwa- 
gem. Deine Tochter sollst du nicht seinem Sohn geben und seine Tochter nicht fur 
deinen Sohn nehmen. 6 Denn du bist ein heiliges Volk fur Jahwe, deinen Gott. Dich 
hat Jahwe, dein Gott, von alien Volkern, die es auf Erden gibt, erwahlt, sein Eigen- 
tumsvolk zu sein. 

Das Befremdliche des hier seinen Ausdruck findenden Fundamentalismus 
verliert sich, wenn man die geschichtlichen Erfahrungen Israels und die in 
seinem Exilsgeschick lauemden Gefahren bedenkt: Ob man nun die Anfiinge 
des Deuteronomiums im letzten Drittel des 7. oder im ersten des 6. Jh. v. Chr. 
sucht, 108 so diirfte damals die Anziehungskraft der offiziell von den Nachbar- 


106 Man erkennt ihn grundsatzlich an der Anrede Israels in der 2. sing., wahrend die 
nachfolgenden Deuteronomisten die in der 2. plur. lediglich in der Regel verwenden. 
Daher kann man das Kriterium nicht mechanisch anwenden, sondem muB inhaltliche 
Gesichtspunkte mitberiicksichtigen; vgl. auch G. Minette de Tillesse, Sections „tu" et 
sections „vous" dans le Deuteronome, VT 12, 1 962, S. 29-87. 

107 Vgl. dazu L. Perlitt, Bundestheologie, WMANT 36, 1969, S. 57-60 und Chr. 
Frevel, Aschera, BBB 94/1, 1995, S. 224-234; aber jetzt auch T. Veijola, Bundestheo- 
logische Redaktion im Deuteronomium, in: ders., Hg., Deuteronomium, 1996, S. 242- 
276 und hier S. 248 f., der mit Recht den ganzen V. 4 zusammen mit V. 5 als sekundaren 
Zusatz ausscheidet. Ebenso beurteilt er die Volkerliste in V. lb. 

108 Eckart Otto, Treueid und Gesetz. Die Urspriinge des Deuteronomiums im Hori- 
zon! neuassyrischen Vertragsrechts, Zeitschrift fur Altorientalische und Biblische 
Rechtsgeschichte 2, 1996, S. 1-52, hat gezeigt, daB Dtn 13* und 28* sich geradezu als 
Adaptionen des assyrischen Vasallenvertragstextes erweisen. Daher kann man den 
Grundbesland beider Kapitel nach seiner Ansicht nur vor 612 v. Chr. datieren. Bedenkt 
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volkern geiibten und im Lande selbst als Afterdienst vollzogenen Naturkulte 
auf die Judaer gewachsen sein. Denn wahrend deren Gotter sich in den Grund- 
kraften des Jahreslaufes wirksam erwiesen, 109 schien die Macht Jahwes nicht 
mehr auszureichen, um sein Volk zu beschiitzen:" 0 Der Tod Josias (2. Kon 
23,29), die Verhaftung und Deportation Joahas’ durch die Agypter (2. Kon 
23,31) und Jojachins durch die Babylonier (2. Kon 24,12 f.) warfen ihre 
Schatten auf die Herrschaft Zedekias, dessen Versuch, das Joch des Vasallen 
zu zerbrechen (Jer 28), das Reich Davids in die Katastrophe fiihrte (2. Kon 
25,1-21). Der Gefahrdung des Monojahwismus stellten die Deuteronomiker 
ihr trotziges Jahwe allein ! entgegen, seiner Sicherung die Forderung der strik- 
ten Isolation Israels an die Seite; denn sie wuBten, daB Israels Uberleben an 
seiner Eigenschaft als Volk Jahwes hangt. Sie darf durch nichts in der Welt 
gefahrdet werden. Daher muB Israel Jahwe als sein Eigentumsvolk ganz und 
ungeteilt gehoren. Daraus ergibt sich fiires die Pflicht, tatsachlich ein heiliges, 
ihm geweihtes Volk zu sein (V. 6). Sich politisch mit Volkern zu verbinden 
und zu verschwagern, die anderen Gottern dienen, wiirde die Besitzrechte 
Jahwes schmalern und Israels Heiligkeit zerstoren. Denn Heiligkeit ist eine 
heikle Qualitat, die durch jeden Kontakt mit anderen Gottern und sei es auch 
nur ihren Verehrern verletzt wird." 1 In diese Gefahr soli sich Israel gar nicht 
erst bringen, sondem alle Beriihrungen mit den Volkern vermeiden. So erklart 
sich der uns unmenschlich erscheinende Befehl, alle beim Einzug in das Land 
vorgefundenen Volker zu bannen und das heiBt: dem Tod verfallen zu erkla- 
ren und anschlieBend auszurotten. 

Historisch ist der hier ergehende Befehl wie das spatere Gebot, die Bevol- 
kerung ganzer Lander und Stadte eines ganzen Landes oder auch einzelner 
Stadte zu bannen (Dtn 20,16-18), als riickprojizierte Utopie zu verstehen 
Denn es hat weder eine gesamtisraelitische Landnahme unter der Fuhrung 
Josuas gegeben, noch sind die Vorbewohner des Landes von den Israeliten 
samt und sonders abgeschlachtet worden." 2 Der utopische Charakter dieser 
Forderung ergibt sich schon aus der Differenz zwischen der fiktiven Situation 
der Moserede vor dem Einzug in das Land Kanaan und dem Zeitpunkt des 


man, daB die mit diesem Text vertrauten judaischen Hofbeamten dieses Datum iiberle- 
ben konnten, kann man auch noch die beiden ersten Jahrzehnte des 6. Jh.s mit in Be- 
tracht ziehen. Zur Diskussion vgl. unten. S. 51 Anm. 113. 

109 Vgl. GAT I, S. 93-95. 

110 Vgl. auch Jer 44. 

111 Vgl. dazu auch unten, §4.2, S. 92 und besonders §5.1, S. 105. V. 4b und 5 gehen 
mit Frevel, Aschera, S. 234 auf einen spatdeuteronomistischen Redaktor zuriick. Sie 
fordern um der Vermeidung des gottlichen Zomes willen die NiederreiBung der Allare. 
das Zerbrechen der Masseben, das Abhauen der Kullpfeiler der Aschere und das Ver- 
brennen der Kultbilder der Vorbewohner des Landes. 

112 Vgl. dazu H. und M. Weippert. Die Vorgeschichte Israels in neuem Licht. ThR 
56, 1991, S. 141-190. 
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Deuteronomikers im spaten 7. oder friihen 6. Jh." 3 Auf ahnliche Weise erklart 
sich auch die in seiner Phantastik und KompromiBlosigkeit grandiose und 
den heutigen Leser zugleich erschreckende Erzahlung vom Gottesurteil auf 
dem Karmel in 1 . Kon 1 8, die mit der Abschlachtung der der Nichtigkeit ihres 
Dienstes uberfiihrten 950 Propheten Baals und der Aschera durch Elia endet: 
Auch bei ihr handelt es sich um ein Stuck narrativer Theologie, das der Ge- 
wiBheit Israels Ausdruck gibt, in Jahwe den wahren und einzigen Gott zu 
verehren (vgl. V. 39)." 4 

Besitzt das deuteronomisch-deuteronomistische Banngebot seine Vorge- 
schichte in der fallweise vollzogenen Tabuisierung der Bevolkerung einer 
eroberten Stadt, ihres Viehs und ihrer beweglichen Habe," 5 so handelt es sich 
auch bei den einschlagigen Erzahlungen von Achans Diebstahl (Jos 6,17-20; 
7,18-26) und der Verwerfung Sauls (1. Sam 15) wiederum nicht um histori- 
sche Berichte, sondem um Reprojektionen in lehrhafter Absicht:" 6 Wenn der 
sich am geweihten Gut des eroberten Jericho vergreifende Achan schlieBlich 


113 Zur Problematik der historischen Auswertung von 2. Kon 22 f. vgl. N. Lohfrnk, 
Zur neueren Diskussion iiber 2. Kon 22-23, in: ders., Hg., Das Deuteronomium. Ent- 
stehung, Gestalt und Bolschaft, BEThL68, 1985, S. 24-48 = ders. Stud, zum Deutero- 
nomium und zur deuteronomistischen Literatur II, SBAB.AT 12, 1991, S. 179-207 und 
B. Gieselmann, Die sog. josianische Reform in der gegenwartigen Forschung, ZAW 
106. 1994, S. 223-242. Trotz gewisser Schwachen in der Rekonstruktion der von ihm 
vermuteten Ausgangsstadiums verdient im Endergebnis E. Wiirthwein, Die josianische 
Reform und das Deuteronomium, ZThK 59. 1976, S. 395-423 = ders., Studien, BZAW 
227, 1994, S. 188-216 bzw. knapper gefaBt ders., ATD 11/2, 1984, S. 462^64 mit 
seinem Nachweis des legendarischen Charakters der Erzahlung als einer Empfehlung 
des Deuteronomiums noch immer Beachtung; vgl. auch C. Uehlinger, Gab es eine 
joschijanische Kultreform? Pladoyer fur ein begriindetes Minimum, in: W. GroB, Hg., 
Jeremia und die „deuteronomistische Bewegung", BBB 98, 1995, S. 57-89. Zu dem 
beachtenswerte Datierungsvorschlag von E. Otto. ZARW 2, 1996, S. 1-52 vgl oben, 
S. 49 Anm. 108. 

1,4 Vgl. dazu E. Wiirthwein, Tradition und theologische Redaktion in 1 Reg 17-18, 
in: ders., Studien. BZAW 227, S. 102-117; ders.. Das Gottesurteil auf dem Karmel. 
ZThK 59, 1962, S. 131-144 = ders., Studien, S. 118-131 und ders., Zur Opferprobe 
Elias I Reg 18,21-29, in: Prophet und Prophetenbuch. FS O. Kaiser, hg. v. V. Fritz 
u. a., BZAW 185, 1989, S. 277-284 = ders., Studien, S. 178-187. Vgl. dazu auch O. 
Kaiser, in: H Albertz, Hg., Die Zehn Gebote. Eine Reihe mit Gedanken und Texten 1. 
Ich bin der Herr, dein Gott. Du sollst keine anderen Gotter neben mir haben, Stuttgart 
1985, S. 61-64. 

115 Vgl. z. B. die Inschrift des Konigs Mescha von Moab KAI 181, 14-18; TUAT 
11/6, 1985, S. 648-649 und zur Sache N. Lohfink, ThWAT III, Sp. 202 f. und weiterhin 
Sp. 203-206. 

116 Beachtung verdient die Feststellung Lohfinks, Sp. 206, daB es im AT keinen ein- 
zigen Text gibt, dem wir fur irgendeine Periode der Geschichte Israels eine zuverlassige 
Information iiber eine israelitische hteram-Aktion entnehmen konnen. Uber Bannen 
und Banngebot gibt sein Artikel ThWAT III, Sp. 192-213 erschopfend Auskunft. 



52 § 2 Jahwe. der Got! Israels 


gesteinigt und Saul deshalb verworfen wird, weil seine Krieger nach dem 
Sieg iiber die Amalekiter das beste Klein- und Rindvieh fur ein Jahweopfer 
zuriickbehalten und damit das generelle Banngebot verletzt haben, so dient 
beides der Einpragung des von den Rezipienten der Erzahlung geforderten 
Gehorsams gcgen Jahwes Gebote. Er ist, wie es in 1. Sam 15,22 heiBt, besser 
als Opfer." 7 Ahnlich verhalt es sich nach dem oben Gesagten auch mit dem 
Banngebot in Dtn 7,2 und dem Banngesetz in Dtn 20,16-18: Beide sind von 
dem unterstellten geschichtlichen Ort her gesehen utopischer Natur; denn als 
sie formuliert wurden, besaBen die Juden kaum die Macht, Uber ihre Nachbarn 
herzufallen und sie auszurotten. Beide sind von ihrem tatsSchlichen histori- 
schen Standpunkt her beurteilt als ein vorerst undurchfiihrbares Programm 
fur kunftige ethnische Sauberungen im Interesse der Reinerhaltung des 
Jahwedienstes zu verstehen. Unter diesem Gesichtspunkt verdient auch das 
Banngesetz in diesem Zusammenhang eine etwas ausfuhrlichere Betrach- 
tung. In ihm wird zwischen drei Fallen unterschieden: l.)derBehandlungder 
Einwohner einer sich widerstandslos ergebenden Stadt. Sie sollen lediglich 
zu tributpflichtigen Vasallen degradiert werden. 2.) dem Verfahren mit der 
Einwohnerschaft einer Stadt, die der Aufforderung zur Kapitulalion nicht 
stattgegeben, sondem sich verteidigt hatte: In ihr sollte alles Mannliche er- 
schlagen. Frauen. Kinder, Vieh und sonstige Habe aber als Beute verteilt 
werden. 3.) das Vorgehen gegen die bei der Besetzung Kanaans vorgefundene 
Bevdlkerung: Bei ihr sollte alles, was Odem hat, gebannt werden. Dabei fiigte 
ein Deuteronomist"’ in V. 18 eine Begrundung im Sinne von Dtn 7,4a hinzu: 
Die Bannung sollte die Verfuhrung der Israeliten durch die in seinen Augen 
greulichen religibsen Praktiken der Einwohner der eroberten Stadt verhin- 
dern. Neben seiner programmatischen Bedeutung besaB das Banngebot in 
Dtn 7 und in Dtn 20 einen Erinnerungswert und eine praktikable Seite: Es 
sollte das unter seinem Exilsgeschick leidende Israel daran erinnem, daB sich 
seine Vater durch das Zusammenleben mit den VOlkem Kanaans zur Untrcue 
gegen Jahwe hatten verleiten lassen und dadurch dessen vemichtenden Zorn 
provoziert hatten. Und es muBte es andererseits dazu anhalten, sich nicht 
gemein mit den Vdlkem zu machcn. sondem abgcsondert in ihrer Mitte zu 
leben. 

Ein entsprechender Erinnerungswert kommt auch dem Verbot in Dtn 7.2bp 
zu. mit den VOlkem des Landes zu paktieren. Das AbschlieBen von intema- 
tionalen Vertragen bcinhaltete in der religiosen Welt des Altertums zumindest 


117 Zur Analyse von 1. Sam 15 vgl. zuletzl P Mommer, Samuel. Geschichtc und 
Uberliefcrung. WMANT 65. 1991. S. 145-162. Ob sich seine Datierung der Grund- 
schicht im 9 /8. Jh. v. Chr. hallen laBt, wird die weitere Forschung erweisen Zu Jos 7 
als einer dtr Lehrerziihlung vgl. V. Fritz, HAT 1/7, 1994. S. 78 f. Zur Kultkritik vgl. 
unten. §8.7. S. 204-207. 

Man erkennl ihn an dem unvermittelten Ubergang der Anrede von der 2. pers. 
sing, zur 2. pers. plur. 
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eine indirekte Anerkennung der Gotter der jeweils anderen Partei. Im Fall des 
Vertragsabschlusses mil einem iiberlegenen Partner wurde der Pakt mit einem 
bei dessen Gottem geleisteten Eid beschworen." 9 Waren die Partner gleich- 
berechtigt. so wurde der Eid unter Anmfung der GOtter beider Parteien abge- 
legt.' 20 Das deuteronomische Verbot, sich mit den Vorbewohnem des Landes 
zu verbunden, ist eine der unterstellten geschichtlichen Situation angepaBte 
Form, BUndnisse mit fremden Volkem und damit selbst die formale Aner- 
kennung fremder GOtter zu vermeiden. Es beruht auf den einschlagigen Er- 
fahrungen, die man in der Zeit der assyrischen und babylonischen Vorherr- 
schaft gemacht hatte (vgl. 2. K6n 16,10-18 und 23,1 1). 121 

Anders verhalt es sich bei dem dritten Verbot in Dtn 7,3, sich mit den 
Vorbewohnem des Landes zu verschwagem. Es diente der Wahrung der Treue 
zu Jahwe. Hinter seinem im Blick auf die Vor- und Friihgeschichte wie die 
KOnigszeit Israels phantastischen Gehalt verbirgt sich das praktikable Gebot 
der endogamen Heirat. Bei ihm handelt es sich um eine entscheidende Regel 
fUrdie Bewahrung der Identitat des in der exilisch-nachexilischen Zeit unter 
den Heiden wohnenden Volkes. Denn durch ihre Ehe mit einem Nichtjuden 
ware eine Judin in eine Sippe eingetreten, die andere Gotter verehrte, und so 
mitsamt ihren Kindem Jahwe entfremdet worden. Dieselbe Gefahr hatte (wie 
der Zusatz in V. 4 ausdrUcklich erkiart) auch bei dem Einzug einer nichtjUdi- 
schen Schwiegertochter in ein jiidisches Haus bestanden. 

Unter diesem Blickwinkel wollen auch die Erzahlungen von dem Beharren 
Abrahams bzw. Rcbekkas auf der Verheiratung ihrer Sohne Isaak und Jakob 
mit einer Kusine gelesen werden (Gen 24; 27,46-28.5): Das Verhalten der 
Erzeltem soil als Paradigma fiir das Judentum in der Heimat, der Gola (und 
schlieBlich auch dcr Diaspora) dienen. Die Durchsetzung des deuteronomi- 
schen Gebotes im Mutterland lieB jedoch bis ins letzte Drittel des 5. Jh.s auf 
sich warten, in dem noch Nehemia sich zu einem entsprechenden Eingreifen 
veranlaBi sah (Neh 13,23 ff.). Bei der Ausgestaltung der Esralegende wurde 
das Motiv der AuflOsung der Mischehen auf Esra Ubertragen (Esr 9,1 f. 1 1 f.; 
I0.1-17). 122 Die Rutnovelle siellt demgcgenllber eine Moabiterin vor, die. zur 


Vgl. TUAT 1/2, 1986, S. 160 ff. 

120 Vgl. TUAT 1/2, S. 158 f. 

121 Vgl. dazu H Spieckermann, Juda und Assur, FRLANT 129, 1982. S. 362-372 
und E. Wiirthwein, ATD 1 1/1, 1984, S. 389-391. 

122 Vgl. Dtn 7,1 mit Esr 9.1, wo bei anderer Reihenfolge fiinf der sieben in Dtn 7 
aufgezahlten Vdlkerschaften wiederkehren (die Girgasiter und Hiwiter werden iiber- 
gangen), daftir aber zusatzlich die Ammoniter. Moabiter und Agvpter genannt werden. 
Von diesen werden im Gemeindegesetz Dtn 23,1 ff. nur die Moabiter und Ammoniter 
fiir immer. dagegen die Agypter nur bis zum vierten Glied aus der Gemeindeversamm- 
lung ausgeschlossen. Vgl. weiterhin Esr 9, 12 mit Dtn 7,3. Zu dem Sonderfall Ruts vgl. 
das Folgende. Die Selbstverstiindlichkeit der Endogamie in der strengen Form der 
Agnatenehe, d h der Verbindung mit einer Frau aus der vaterlichen Verwandtschaft, 
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Witwe geworden, freiwillig mil ihrerebenfalls verwitweten Schwiegermutter 
Naemi aus Moab in deren Heimatstadt Bethlehem zuriickkehrt und sich dabei 
bedingungslos zu Naemis Volk und Gott bekennt (vgl. Rut 1,16: Dein Volk 
ist mein Volk, und dein Gott ist mein Gott). Da das Ziel der Novelle die 
Vorstellung Ruts als Ahnfrau Davids ist, ist es nicht ausgeschlossen, daB die 
Erzahlung mit ihrer so prominenten Proselytin gegen eine enge Auslegung 
des Gemeindegesetzes Dtn 23,1 ff. polemisiert, nach dem Ammoniter und 
Moabiter selbst nach dem zehnten Glied nicht in die Gemeinde Jahwes auf- 
genommen werden diirfen. m 

Blicken wir zuriick, so konnen wir zusammenfassend feststellen, daB das 
deuteronomische Isolationsgebot auf der Erfahrung der Geschichte beruht 
und der Sicherung der Existenz Israels als des von Jahwe zu seinem Eigentum 
erwahlten Volkes dient. Die Gabe seiner Erwiihlung ist zugleich seine blei- 
bende Aufgabe: Israel obliegt es als solchem, alles zu vermeiden, was den 
seine Existenz begriindenden und seine Zukunft sichemden Eigentumsan- 
spruch Jahwes gefahrdet. Eben darin erweisl sich das erste als das Grund- 
oder Hauptgebot. 

6. Die Antwort der Deuteronomisten und des Hoseabuches: Die Liebe 
Jahwes als Grund der Erwahlung Israels und Israels Liebe zu Jahwe als 
Grund seines Gehorsams. Es ist nicht verwunderlich, daB die von dem Deu- 
teronomiker vorgetragene Behauptung, Jahwe habe sich unter alien Volkern 
der bewohnten Erde gerade Israel als Eigentumsvolk erwahlt, die Spateren 
beschaftigte. Die geschichtliche Erfahrung hatte sie zureichend iiber die 
Leichtgewichtigkeit Israels gegeniiber den GroBmachten am Nil, Eufrat und 
Tigris belehrt. Daher bedurfte die Frage, warum Jahwe sich gerade dieses 
kleine und kein anderes, groBeres und machtigeres Volk erwahlt hat, einer 
nachvollziehbaren Beantwortung. Diese Aufgabe hat ein Deuteronomist in 
Dtn 7,7 f. so gelttst: 124 

7 Nicht, weil ihr grtififr als alle V/ilker witret. hat Jahwe sich euch verbunden' 1 ' 
und euch erwdhlt; denn ihr seid das germgsle von alien Volkern 8 Sondern weil 
Jahwe euch liebte und weil er den Eid hielt. den er euren Vdtem geschworen iuitte, 
fiihrte Jahwe euch mit starker Hand heraus [und befreite er dich] II<S aus dem Skla 
venhaus. aus der Hand Pharaos. des Ktinigs von Agypten. 


konnte sich nach M Rabenau. Stud, zum Buch Tobit. BZAW 220. 1994. S. 123 f. wegcn 
ihrer besonderen Betonung in Tob 4.13 im 3. Jh v. Chr. bereits aufgelockert haben 
125 Vgl. dazu I. Fischer. Der Mannerstammbaum im Frauenbuch: Uberlegungen zum 
SchluG des Rutbuches (4,18-22). in: R. Kessler, K. Ulrich u. a.. Hg„ „lhr Volker alle. 
klatscht in die Handel" FS E.S. Gerstenberger, Exegese in unsererZett 3. Miinster 1997. 
S. 195-213 

124 Zu Dtn 7.7-11 als einer jiingeren Erlauterung von V.6 vgl. G. Seitz. Studien. 
B WANT 93, 1971. S. 76. 

125 Zur Bedeutung des Verbs hdsaq vgl. G. Wallis, ThWAT III. 1983. Sp. 2804 

126 Der Numeruswechsel verral den Glossator; vgl. z. B. C. Steuemagel, HK 1/3.1, 



§ 2 Jahwe. der Gott Israels 55 


Es bleibt dem aufmerksamen Leser nicht verborgen, daB fur die Befreiung 
Israels aus dem agyptischen Skiavenhaus in V. 8 eine doppelte BegrUndung 
gegeben wird: In V. 8a, wird sie auf die Liebe Jahwes zu seinem Volk zuriick- 
gefiihrt, in V. 8a(3 2 als Erfullung des den Erzvatem geschworenen Eides er- 
kiart.'” Dank der logischen, zwischen V. 6 und V. 7 bestehenden Verbindung 
gill die Liebe Jahwes zu Israel als der eigentliche Grund seiner Erwahlung; 
denn die Erwahlung manifestiert sich in der Befreiung aus dem agyptischen 
Skiavenhaus (Ex 20,2b par Din 5,6b). 12 ® Unter Verzicht auf das Erwahlungs- 
motiv wird die Liebe Jahwes zu Israel und seine Herausfiihrung aus Agypten 
in Hos 11,1 miteinander verbunden: 

Als Israel ein Junge war. gewann ich ihn lieb. 

aus Agypten berief ich ihn mir zum Sohn.' 2 ' 1 

Damit ist die zwischen Jahwe und Israel bestehende Beziehung auf eine For- 
mel gebracht, die ihren personalen Charakter eindeutig beschreibt: Die Liebe 
Jahwes zu dem Jiingling Israel fiihrte zu seiner Adoption, seine Erwahlung 
zur Herausfiihrung aus Agypten. Die Liebe als solche bedarf keiner weiteren 
Erkiarung, weil es fur sie keine andere Begrundung als sie selbst gibt. Sie ist 
ein sicheres, vom Gefiihl gestiitztes Wissen um die Zusammengehorigkeit 
zweier Personen aufgrund des Wohlgefallens und als solche hochster Aus- 
druck der Individualitat und Personalitat. Sie ist nicht das Ergebnis eines 
Entschlusses, sondem hat den EntschluB der Treue zur Folge. Als solche ist 
sie ein kontingentes und zugleich schicksalhaftes Ereignis. In einer naturmy- 
thologisch ausgelegten Welt auf das Verhaltnis zwischen Gott und Israel an- 
gewandt, betont diese Metapher neben dem personalen Aspekt ebenso den 
geschichtlich-kontingenten wie den unhinterfragbaren Charakter der Bezie- 
hung. In den urspriinglich unmittelbar auf V. 1 folgenden Versen V. 3a und 
4aa erklart Jahwe, daB er Efraim bei seinen ersten Schritten geholfen, sie'” 
auf seinen Armen getragen und mil Stricken der Liebe gezogen habe. Religi- 
onsgeschichtlich steht vermutiich die Vorstellung von der Gottin. die den 
KOnig von Geburt an versorgt, im Hintergrund. Sie ist hier auf Jahwe und 
Israel Ubertragen. 1 ’ 1 


1923 2 , S. 79 z.St. Wbrtlich und er Icaufte dich los. Doch wird das Vert) ma hier verall- 
gemeinemd in der Bedeutung erlnsen. befreien gebraucht; denn es handelt sich um eine 
Auslosung ohne Gegenleistung: vgl. H Cazelles. ThWAT VI, Sp. 515-522, der Sp. 518 
auf die Uberlagerung juristischer und theologischer Bedeutungen hinweisl. 

127 Vgl. dazu auch Th Romer, Israels Vater, OBO 99, 1990, S. 41 1 und zum Diskus- 
sion N Lohfink, Vater Israels, OBO 111, 1991. 

12 * Vgl auch S. Kreuzer. Die Exodustradition im Deuteronomium. in: T. Veijola. Hg„ 
Deuteronomium, SESJ 62, 1996, S. 81-106, besonders S. 82. 

12 ’ Zur literarischen Schichtung in Hos 1 1 vgl. M. Nissinen, Prophelie. AOAT 231, 
1991, S. 263-267. 

110 Die Efraimiten als Vertreter des Hauptstammes des Nordreiches. 

111 Vgl. dazu die anhand der neuassyrischen Prophetien gefiihrten Nachweise von 
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Der liebende Vater aber steht fur den Sohn ein und untemimmt alles, um 
es nicht zum Bruch zwischen ihnen beiden kommen zu lassen. Dem entspricht 
es, wenn Jahwe in Hos 1 1, 8-9.1 1 (einer exilischen oder gar nachexilischen 
Fortschreibung von Hos 1 1 , 1-7) 132 dem zerschlagenen Rest Israels versichert, 
daB er es trotz seines einstigen Zorns nicht vemichten kann: 

8 Wie konnte ich dich preisgeben, Efraim, 
dich ausliefem, Israel. 

Wie konnte ich dich preisgeben wie 'Adma, 
dich zurichten wie Zebaim? m 
Mein Herz hat sich gewendet,' 3 * 
heftig ist meine Reue entbrannt: 

9 Ich kann meinen gliihenden Zorn nicht vollstrecken, 
kann Efraim nicht wieder verderben ! 

Denn ich bin Gott und kein Mensch, 
der Heilige in deiner Mitte, 
ich gerate nicht in Zorn.' 35 

1 1 Hurtig 136 kommen sie aus Agypten wie Vogel, 
wie Tauben aus dem Lande Assur. 

Ich lasse sie in ihren Hdusem wohnen, 
lautet der Ausspruch Jahwes. 

Efraim bezeichnet in diesem Heilswort den Rest der nach dem Untergang des 
Nordreiches auf dem mittelpalastinischen Gebirge verbliebenen Bevolke- 
rung. Weil Jahwe in ihm noch immer seinen einst aus Agypten berufenen 
Sohn liebt, ziigelt er seinen begriindeten Zorn. Ein Vater, der seinen Sohn 
liebt, zuchtigt ihn, aber erschlagt ihn nicht (Spr 23,13 f.). Um wieviel weniger 
wiirde es sich fur Gott ziemen, seinen Zorn unbeherrscht an seinem Adoptiv- 
sohn Israel auszulassen. Als der Heilige ist er von aller himmlischen und 
irdischen Kreatur in seiner absoluten und daher todlichen Reinheit geschieden 


M. Nissinen, Prophetie, AOAT 231, 1991, S. 268-294. Hos 11,1-4* stammt nach ihm 
aus der Zeit nach dem Untergang des Nordreiches. In diesem Sinne ist die klassische, 
zuletzt noch einmal von H.-D. Neef, Heilstradilionen, BZAW 169, 1987, S. 90 vertre- 
tene These, daB die Rede von der Liebe Jahwes zu Israel bei Hosea zuerst begegnet und 
dann im Deuteronomium und im Jeremiabuch aufgenommen ist, zu modifizieren. Fur 
eine selbstandige Ortung in der deuteronomistischen Bundestheologie fehlen einschla- 
gige traditionsgeschichtliche Griinde; vgl. aber M. Nissinens Zuriickhaltung, S. 294- 
298. 

132 Vgl. M. Nissinen. S. 263. 

133 Vgl. Dtn 29,22. 

134 D. h.: mein Sinn. 

135 Vgl. mit J. Jeremias, ATD 24/1, 1983, S. 139 Anm. 8 Tr II (zomige) Erregung, 
wie in Jer 15,8. 

136 Betrachtet man V. 10 als jiingeren Zusatz, leuchtet die iibliche Ubersetzung des 
Tin mit erzittem. erbeben nicht ein, weil die Heimkehr kein AnlaB zum Schrecken. 
sondem zu freudiger Erregung ist. 
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(Jes 6.3-5). 137 Daher stehl er auch in seiner Selbstbeherrschung iiber den 
Menschen. Sein urspriinglicher Heilswille besiegt seinen Affekt. so daB er im 
Blick auf das, was sein gerechter Zom angerichtet hat, Reue empfindet. 1 '* Das 
sind gewagte Anthropomorphismen. ,3,> Aber der spatere Verwalter des hosc- 
anischen Erbes scheme nicht vor ihnen zuriick, weil sich der dialogische 
Charakter der Beziehung zwischen Gott und seinem Volk nur in derartigen 
Analogien aussagen laBt. Es ging ihn bei seinen kiihnen Anthropomorphis- 
men darum, Israel zu versichem, daB Gottes einstiges Nein zu ihm kein ewi- 
ges ist und daB die Gottverlassenheit von gestem und heute nicht automatisch 
die von morgen bedingt. Ein anderer Verwalter des hoseanischen Erbes hat 
Israel in einer noch gewagteren Metapher als das treulose Weib Jahwes vor- 
gestellt, dessen Hurenkinder er sich nicht erbarmen werde (Hos 2,4-7). Ein 
Spaterer griff dieses Bildwort auf und lieB Jahwe eroffnen. daB er dieses Weib 
in die Wiiste fiihren und dort wieder freundlich zu ihm reden wolle. In seiner 
Exilierung ware Israel gleichsam in die Zeit seiner Wiistenwanderung zuriick- 
versetzt, um hier zur Besinnung zu kommen. Mithin erweist sich der Zom 
Gottes als Mittel seiner Liebe. Die Liebe aber uberwindet den Zom. Demge- 
maB lautet das SchluBwort Jahwes in diesem Streit in Hos 2,21 f.: 

21 Ich will dich mir verbinden in Ewigkeil 

und dich mir verbinden in Recht und Gerechtigkeil, 
in Huld und Barmherzigkeit. 

22 Und ich will dich mir verbinden in Treue, 
damn du Jahwe erkennst. 

Die Unzerstorbarkeit der auf der Liebe Jahwes beruhenden Bindung an sein 
Volk ist nirgends eindrucksvoller auf die Formel gebracht als in dem Hcils- 
biichlein fOr Israel Jer 30-31. In ihm erklart Jahwe in 31,3: 

Mil ewiger Liebe gewann ich dich lieb. 

darum habe ich dir Treue bewahrt. 

Das Treuegeliibde Jahwes steht innerhalb des die V. 2-6 umfassenden Heils- 
wortes. 140 Es grcift auf die Allegorie von Israel als Jahwes trculoser Frau aus 


137 Vgl. dazu unten, §5.2, S. 106 f. 

,3 * Vgl. dazu J. Jeremias, Reue Gottes, BThSt 31, 1997 2 , S. 52-59. Zum Problem der 
literanschen Schichtung in Hos 1 1 vgl. auBer M. Nissinen, Prophetic, AOAT 231. 1991 
auch G. A. Yee, Composition and Tradition in the Book of Hosea. SBL.DS 102, 1987 
und zu beider Ergebnissen mein Referat GrundriB II, 1994, S. 1 10—1 1 2. 

,3 ’ Zu Sinn und Grenze der anthropomorphen Rede von Gott vgl. unten, §11.7, 
S. 312-316. 

140 Das Heilswort ist lose gefiigt: Es beginnl in V. 2-3a mit einem eigentiimlich 
unbestimmten Bencht iiber dem Schwerl entronnene Israelites denen auf dem Weg zu 
ihrem Ruheplalz Jahwe von fern erschien. Das diirfte sich auf die Begegnung des aus 
Agypten bcfreiten Volkes mit Jahwe am Sinai beziehen; vgl. S. Bohmer. Heimkehr, 
GThA 5, 1976, S.54 und N. Kilpp. NicderrciBen. BThSt 13, 1990. S. 133-143. Die 
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Jer 2,2apy im Sinne einer Emeuerung des Brautgelubdes zuriick. Mit ihm 
beantwortet Jahwe abschlieBend die Klage Israels aus 30,14, daB sie von all 
ihren Liebhabem verlassen sei. Die Versicherung der unerschutterlichen Lie- 
be Jahwes zu der Jungfrau Israel ist die Antwort auf die Angefochtenheit 
durch das Exilsgeschick im Horizont der gesamtisraelitischen Hoffnung. 141 

Im Sinne der jungeren deuteronomistischen Umkehrtheologie, als deren 
Grundtexte wir Dtn 4,29-35 und 30,1-10 ansehen konnen, 142 hat auch das 
Hoseabuch in dem zweiteiligen Heilswort 14,2^ta.5-8 seinen eigentlichen 
AbschluB gefunden. 145 Die Heilsverzogerung erfordert den Umkehr- und BuB- 
ruf, weil Gott gemaB der zwischen seiner Liebe und seinem Zorn waltenden 
Dialektik sich nur denen gnadig erweisen kann, die ihn mit ganzem Herzen 
und von ganzer Seele suchen und daher seiner Stimme gehorchen (Dtn 4,29 f.; 
30,1 f.). Begegnet uns der Umkehrruf in Dtn 4 und 30 im Horizont der Bun- 
destheologie (vgl. 4,31 und 30,1), so bleibt er in Hos 14,2-4a ganz in dem 
einer personalen Beziehung: Es bedarf der Bitte Israels um Vergebung und des 
in ihm enthaltenen Schuldbekenntnisses, soli sich ihm Jahwe wieder in unge- 
brochener Liebe zuwenden. Da nach Hos 11,1 Israels Erwahlung und damit 
zugleich seine ganze Existenz auf Jahwes Liebe zu ihm beruht, hat es in seiner 
Not keine andere Wahl, als sich ganz seinem Gott anzuvertrauen. Denn es hat, 
wie es in Hos 13,4 pragnant heiBt, keinen Heifer auBer ihm: 

Ich bin Jahwe. dein Gott von Agyptenland her. 

Einen Gott aufier mir kennst du nicht, 

und einen Retter aufier mir gibt es nicht 1 . 

Solange das Volk nicht auf seine Gotzen verzichtet und die in seiner Unfrei- 
heit sinnlose Hoffnung auf militarischen Beistand „Assurs“ nicht fahren 


Uberleitung von V. 3a zu 3b ist lediglich dadurch hergestellt, daB Jahwe nun nicht den 
Israeliten, sondem dem Sprecher ( mir von fern) erschien. Der Vorspruch soil sich jetzt 
also auf die aus Agypten heimkehrenden Nordisraeliten (Hos 11,11) und zugleich auf 
die Jungfrau Israel beziehen, der die in V. 4-5a folgende Heilsankundigung gilt: Sie 
soil wiedererbaut werden und eine Freudenzeit erleben, in der sie mit Handpauken 
durch die neu angelegten Weinberge zieht. Ein Erganzer fiigte in V. 5b im Sinne von 
Jer 29,5b hinzu, daB man seine Friichte auch essen werde. In V. 6 wird die Weissagung 
angeschlossen, daB die Zeit kommen werde, in der man auch auf dem Gebirge Efraim 
zur Wallfahrt zum Zion aufrufen werde (vgl. Jes 2,3 par Mich 4,2). Die Komposition 
ist kunstlich und besitzt mannigfaltige Querverbindungen im Heilsbiichlein und zu 
anderen Texten des Jeremiabuches (vgl. dazu Chr. Levin, VerheiBung, FRLANT 137, 
1985, S. 179-183), aber sicher auch zum Hoseabuch (S. Bohmer, Heimkehr, GThA 5, 
1976, S. 54 f. verweist fur V. 3b zumal auf Hos 2,16 ff. und Jer 2,2 ff.). Jeremianisch 
ist diese Komposition nicht (vgl. auch R. P. Carroll, Jeremiah, OTL, 1986, S. 587-590). 

141 Chr. Levin, VerheiBung, FRLANT 137, 1985, S. 182 f. 

142 Vgl. dazu D. Knapp. Deuteronomium 4, GThA 35, 1987, S. 91-106 und 
S. 154-157. 

143 Hos 14,9 und 10 sind letzte Zusatze. 
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laBt, 144 kann sein Gott ihm um seiner Liebe willen nicht helfen; denn seine 
Liebe zu Israel wartet auf Israels Antwort als der Liebe zu ihm. Dieses Kor- 
respondenzverhaltnis haben erst die Deuteronomisten in Worte gefaBt. Der 
Umkehrruf in Hos 14,2-4a aber lautet so: 

2 Kehre doch um, Israel, zu Jahwe, deinem Gott, 
denn du bist liber deine Schuld gestrauchelt. 

3 Nehmt diese Worte ernst 145 
und kehrt doch um zu Jahwe. 

Sagt zu ihm: Vergib all unsere Schuld 
und bringe ., Heil " l46 , 

so werden wir Farren der Lippen darbringen . 147 

4 Assur soil uns nicht helfen, 
aufRossen wollen wir nicht reiten, m 
nochferner sagen: „Unser Gott!" 
zu dem Werk unserer Hande : ' ' 149 
[denn bei dirfinde die Waise Erbarmen], 

Jahwe aber wird nach der Uberzeugung des spaten Deuters des hoseanischen 
Erbes dem Israel, das ihn um Vergebung gebeten und ihn als seinen einzigen 
Heifer anerkannt hat, gnadig antworten. Er wird ihm den seiner Liebe ent- 
springenden HeilsratschluB eroffnen und ihm eine neue Bliite verheiBen, 
V. 5-6: ' 

5 Ich will ihren Abfall heilen, 
willig will ich sie lieben , 

denn mein Zorn hat sich von ihnen gewendet. 

6 Ich werde fur Israel wie ein Tau sein. 
dafi es spriefit wie eine Lilie 

und schldgt seine Wurzeln wie der Libanon . 150 

Bekanntlich besitzt das Hauptgebot 151 im Dekalog in Ex 20,5b. 6 par Dtn 
5,9b. 10 eine Begriindung, die hier in der Fassung von Ex 20 zitiert sei: 152 


144 Vgl. Hos 5,13 und 7,11. 

145 Wortlich: mit euch. 

146 Lies: tub und zur Bedeutung vgl. syr. tuba, Segen, vgl. J. Payne-Smith (Mrs. 
Margoliouth), A Compendious Syriac Lexicon, Oxford 1903 (ND 1957), S. 168a s. v. 

147 D. h.: Danklieder anstimmen. Zum start eines Dankopfers dargebrachten Dank- 
oder Loblied vgl. z. B. Ps 40,7-10; 51,17-19; 50,14 f. und Mich 6,6 ff., femer Ps 
30,12 f.; 22,23 ff und 59,17 f. 

148 Vgl. Jes 30,16b. 

149 Zum sekundaren Charakter von V.4b vgl. J. Jeremias, ATD 24/1, 1983, S. 168 
z.St. 

150 Gemeint ist: wie die Zedem des Libanon. Zur Pflanzenmetapher vgl. E. Konig, 
Stilistik, Rhetorik, Poetik in Bezug auf die biblische Litteratur, Leipzig 1900, 
S. 98.21 ff. Die V. 7-9 entfalten die Metapher weiter. Zu den Einzelheiten vgl. J. Jere- 
mias, ATD 24/1, S. 169-173. 

151 V. 5a zeigt, daB das Bilderverbot in das erste Gebot einbezogen ist. Zu den un- 
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5b Derm ich Jahwe, dein Gott, bin ein eifernder Gott, der die Schuld der Voter 
heimsucht an den Sohnen. den Enkeln und Urenkeln, an denen, die mich hassen, 6 
aber Treue (nort/ftaesaed) halt Tausenden, die mich lieben und meine Gebote halten. 

Hinter dieser Gnadenformel steht eine kiirzere, die uns ebenfalls nur in deu- 
teronomistischen oder nachdeuteronomistischen Texten uberliefert ist. 153 Sie 
konnte eine bis in die kanaanaische Religion zuruckreichende Vorgeschichte 
besitzen, in der El als der Giitige und Freundliche bezeichnet wurde. 154 Sie ist 
in ihrer pragnantesten Formulierung in Ex 34,6a|3.b erhalten und bezeichnet 
Jahwe als barmherzigen und gnadigen Gott (pam earn b»), langmiitig und 
von grofier Treue und Wahrheit (nnin ion o-?it ijni<). 155 Sie findet an- 
schlieCend in V. 7 eine der oben zitierten Gebotsbegriindung ahnliche Fort- 
setzung, unterscheidet sich aber von ihr durch signifikante Abweichungen. 
Daher lohnt sich der Vergleich: 

Der Huld bewahrt Tausenden, der Schuld, Missetat und Siinde vergibt, aber keines- 
wegs ungestraft lafit. der die Schuld der Voter heimsucht an den Kindern und an 
den Kindeskindem, an der dritlen und vierten Generation. 

Durch die Vorschaltung der Gnadenformel vor die Geschlechterfluchformel 
wird Gottes vergeltendes Handeln seiner Barmherzigkeit untergeordnet. So 
unvereinbar mit der Vorstellung von der Gerechtigkeit Gottes der Gedanke 
der Heimsuchung der Vaterschuld an den Kindern und Kindeskindem dem 
modernen Leser erscheinen mag, so selbstverstandlich gait er in Zeiten, in 
denen der Einzelne primar als Glied seiner Sippe betrachtet wurde. 156 So heiBt 
es z. B. bei Solon, der zu Beginn des 6. Jh.s. v. Chr. in Athen als Staatsmann 
und Dichter wirkte (fr.l D., 1 6—32): 157 

1 6 Denn iiberhebliches Tun hat keinen langen Bestand, 

sondern Zeus iibersieht den Ausgang von allem. und plotzlich 
so wie der F riihlingssturm eilends die Wolken zerstreut, 


terschiedlichen Zahlweisen vgl. knapp W. Zimmerli, Das Zweite Gebot, in: FS A 
Bertholet, Tubingen 1950, S. 550-563 und hier S.550 = ders.. Gottes Offenbarung 
GAufs., ThB 19, Munchen 1963, S. 234-248 und hier S. 234. 

152 Zu den kleinen, uns hier nicht beschaftigenden Abweichungen der Fassung im 
Deuteronomium vgl. W. H. Schmidt u. a., Zehn Gebote, EdF 281, 1993, S. 34. 

153 Vgl. dazu H. Spieckermann. ..Barmherzig und gnadig ist der Herr. . .“, ZAW 102, 
1990, S. 1-18, dessen optimistische Beurteilung der prophetischen Texte auf S. 4 ich 
nicht unbedingt teile. 

154 ‘l(pn il dpid, vgl. z. B. KTU I 4.IV.58; 1.6.1,49; 111,4.10.14 und dazu O. Loretz, 
Ugarit und die Bibel, Darmstadt 1990, S. 66. 

155 Vgl. auch Ps 86, 1 5; 1 03,8; 1 45,8; Joel 2, 1 3; Jon 4,2 und Neh 9,17. 

156 Vgl. dazu auch E. Rohde, Psyche. Seelencult und Unsterblichkeitsglaube der 
Griechen II, (1898 2 ) Darmstadt 1980, S. 227-245 und A. Lesky, DieTragische Dichtung 
der Hellenen, SAW 2, 1972, S. 162-168. 

157 Zitiert in der Ubersetzung von H. Frankel, Dichtung und Philosophie des fnihen 
Griechentums, Munchen 1969 3 ( 1 993 4 ), S.268. 



§ 2 Jahwe, der Gott Israels 6 1 


welcher den Grund aufwuhll des unerschopflichen, wilden 
20 Meers. und itber des Lands weizenbestandene Flur 

hinbraust, Acker verwiistend. dann auf zum Himmel. dem sleilen 
Gbttersilz, fdhri und ihn rein fegl, dafi in Blaue er prangi; 
strahlend leuchtel der Sonne Gewall auf die uppige Erde 
24 schon, von Wolken jedoch bielel sich nichts mehr dem Blick - 
solcher An ist die Strafe des Zeus. Er ist nichl um jedes 
einzelne, so wie ein Mensch. jdhe und heftig von Zom, 
aber fur immer entziehl sich ihm nichl eines Frevlers Gesinnung, 

28 sondem gewifilich am Schlufi komml sie dann doch an den Tag. 
nur dafi der eine sogleich und der andere spider bestraft wind ; 
und wer selber entrinnt, so dafi die Schickung von Gott 
ihn nichl mehr einholt. sie kommt doch gewifilich auch dann noch, 
derm schuldlos 

32 biifien die Kinder die Tat oder ein spalres Geschlecht. 

Die sich in Ex 34,6* iiuBemde Uberzeugung, daC Gott die Schuld der Vater 
an den Kindem und Kindeskindem bis in das vierte Glied heimsucht, 158 ent- 
sprach der harten Realitat der Zeit der babylonischen Besetzung des Landes 
und des Exils, die nach der Deutung der Deuteronomisten die Antwort Gottes 
auf die Schuld der Konige und des Volkes darstellte. Wie Hiob 2 1 , 1 9 zeigt, 
fand sie auch noch im 4. Jh. v. Chr. im Kreise der Weisen ihre Vertreter. 160 
Anders als in der Gnadenformel steht in der dem Hauptgebot des Dekalogs 
beigegebenen Begriindung nicht der barmherzige. sondem der eifemde Gott 
im Vordergrund. Er wacht unerbittlich iiber seiner Alleinverehrung' 41 und 
bestraft daher riicksichtslos alle, die das Grundgebot iibertreten und fremden 
Gottem dienen. Durch den in Ex 34,7 fehlcnden Zusatz meinen Hassem wird 


158 Vgl. dazu auBer Ex 20,5 par Dtn 5,9 und Ex 34,7 auch Num 14,18 und Jer 32,18, 
ferner Jer 11,10 und 14,20 und dazu Th Romer, Israels Vater, OBO 99. 1990, S. 410. 
Zur Identitat der Vater im Dtn vgl. auch N. Lohftnk. Vater Israels. OBO 111, 1990. 

,M Vgl. auBer 34,6 und Ex 20.5 par Dtn 5,9 auch Num 14,18; Jer 1 1,10; 14,20 und 
32,18. Samtliche Belcgc sind mil Th. Romer, Israels Vater, OBO 99, 1990. S. 410 
dcutcronomistisch. Zu Klgl 5,7 vgl. O. Kaiser, ATD 16/2, I992\ S. 194 und zum Alter 
des Liedes S. 189-191. Es bleibt zu pnifen, ob V. 7 zu den verarbeiteten Vorlagen dcr 
Dtchtung gehort, was angesichts des Alters der Konzeption gegen Kaiser a. a. O. prin- 
zipiell moglich ist. 

180 Zum Alter der urspriinglichen Hiobdichtung vgl. O. Kaiser, GrundnB III, 1994. 
S. 73. - Zu dem auf eincm Volkssprichwort bcruhcnden Einspruch der von der Kata- 
strophe von 587 Betroffenen. der dann in Jer 31,29 und Ez 18,2 Eingang gefunden hat. 
vgl. R.P. Carroll zu Jer 31,27-30 in; OTL. 1986, S. 607-609 bzw zu Ez 18,2 K.-F. 
Pohlmann. Ezechielstudien, BZAW 202, 1992, S. 228-236 und zu beiden Belegen N 
Kilpp, Eine friihe Interpretation der Katastrophe von 587. ZAW 97, 1985, S. 210-220. 
Jer 31,29 wie Ez 18,2 werden durch ihren Kontext in je typischer Weise umgedeulel 

181 Zum El qanna. dem eifemden Gott. vgl. auBer Ex 20,5 und Dtn 5,9 noch Ex 4,14; 
Dtn 4,24 und 6,15. Samtliche Belcgc begcgnen im Zusammenhang der Begriindung des 
Verbots, fremden Gottem zu dienen; vgl auch E. Reuter, ThWAT VII, Sp 58-60 
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freilich der Gedanke des Geschlechterfluches oder der religiosen Sippenhaft 
in Ubereinstimmung mil dem gewandelten Rechtsempfinden 162 in Ex 20,6b(3 2 
par Dtn 5,9b|3 2 korrigiert: Seine strafende Heimsuchung gilt nur einem liber 
Generationen hinweg unbuBfertigen Geschlecht. Umgekehrt gilt seine Huld 
und Treue (ton) denen, die ihn lieben und seine Gebote halten. So bedarf es 
nur der Umkehr zu ihm, damit sich sein Zorn in seine Giite verwandelt. In 
dieser Ausformung begegnen wir der antithetisch umschriebenen und bun- 
destheologisch ausgelegten 163 Gnadenformel auch in Dtn 7,9-1 1*: 164 

9 So wisse nun, dafi Jahwe. dein Gott, ein gelreuer Gott ist, der denen, die ihn lieben 
und seine Gebote halten, den Bund und die Treue (ton) bis ins tausendste Glied 
bewahrt, 10 aber denen vergilt, die ihn hassen [direkt, um ihn zu vemichten]. 165 [Er 
zogert nicht gegeniiber dem, der ihn haBt, direkt 166 vergilt er ihm], 1 1 So halte nun 
das Gebot und die Satzungen und die Rechtsentscheide, die ich dir heute befehle, 
um nach ihnen zu handeln. 

Der hier das Wort nehmende spatere Deuteronomist ordnet die Gnade wie in 
Ex 34,6 f. der Heimsuchung vor. Daher laBt er Mose gleich anfangs Jahwe 
als den zuverlassigen Gott (inain i>xn) vorstellen, der seine Bundespflicht und 
seine huldvolle Treue bis ins tausendste Glied (und das heiBt: fur alle Zeiten) 
denen bewahrt, die ihn lieben und seine Gebote halten. Umgekehrt vergilt er 
denen, die ihn hassen. 167 Jedem wird also zuteil, was er verdient. DemgemaB 
laBt der Deuteronomist in V. 1 1 Mose Israel abschlieBend zum Gehorsam 
gegen seine Rechtsverkiindigung ermahnen. 168 Mit der Begrenzung der Giite 
Gottes auf die, die ihn lieben und seine Gebote halten, ist die theonome Ethik 
des Deuteronomiums auf ihre adaquate Formel gebracht. Dem Gott, der Israel 
aus Liebe zu seinem Eigentumsvolk erwahlt hat (Dtn 7,6.7 f.), dient Israel 
angemessen, indem es ihn seinerseits liebt und seine Gebote halt (Dtn 7,9; 
Ex 20,6b par Dtn 5,10b). So ist die deuteronomistische Bundestheologie die 
letztgiiltige Antwort auf die Frage nach dem Fundament der Grundbeziehung 
Israels zu seinem Gott: Der Liebe Jahwes zu Israel soil die Liebe Israels zu 


162 Dtn 24,16; vgl. Ez 18,18.20. 

163 Zu den unterschiedlichen bundestheologischen Konzeptionen in Dtn 7 vgl. L. 
Perlitt, Bundestheologie. WMANT 36, 1969, S. 61 . 

164 Spatere Zusatze stehen in eckigen Klammern. 

165 Wortlich: ins Angesicht. 

166 Zu den Glossen vgl. Anm. 167. 

167 Die Erganzer haben das im Sinne der unmittelbaren Vergeltung prazisiert, wie 
wir sie aus den Elihureden des Hiobbuches und aus der Chronik kennen; vgl. Hiob 
34,11 f. und z B. 2. Chr 25, 14 ff. und 26,16ff. und dazu auch GAT I, S.281 und 
S. 204-206, aber auch Koh 8,10 f. 

168 Die aus den drei letzten Worten in V. 10a bestehende Glosse hat in V. 10b ihren 
Kommentar gefunden, der ihre Absicht erlautert: Dem Zeitgeist des Judentums in der 
fortgeschrittenen Perserzeit gemaB halten die Zusatze fest, daB Jahwes Vergeltung den, 
der ihn haBt, direkt und unmittelbar trifft. 
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Jahwe entsprechen. Sie aber erweist sich im Halten seiner Gebote. In diesem 
Sinne entsprechen das Sch'ma c Jisrael in Dtn 6,4 f. samt der ihm in V. 6-9 
folgenden Memorationsparanese und die Entscheidungsparanese am Ende 
der SchluBreden in Dtn 30,19-20 einander. Das Schema Jisrael (Hore, Israel) 
pragt ihm die Pflicht ein, Jahwe als seinen einzigen Gott mit all seinen Kraften 
zu lieben (Dtn 6,4 f.): 169 

4 Hore Israel : Jahwe ist unser Gott, Jahwe allein 170 

5 Und du sollst Jahwe, deinen Gott lieben 
mit deinem ganzen Herzen und 

mit deiner ganzen Seele 
und mit deiner ganzen Kraft. 

Mit den Mose in den Mund gelegten SchluBworten in Dtn 30,19-20 aber 
erinnert der Deuteronomist Israel daran, daB die Entscheidung liber seine 
Zukunft, iiber sein Leben oder seinen Tod, Gottes Segen oder Fluch (vgl. Dtn 
28), davon abhangt, daB es Gott liebt und seine Gebote halt: 

19 Ich rufe gegen euch heute Himmel und Erde als Zeugen an: Ich habe dir Leben 
und Tod, Segen und Fluch vorgelegt. So wahle nun das Leben. damit du leben 
bleibst, du und deine Nachkommen, 20 indem du Jahwe. deinen Gott, liebst, auf 
seine Stimme horst und an ihm festhaltsl; denn davon hangl dein Leben und die 
Dauer deiner Tage und dein Bleiben in dem Lande ab, das Jahwe deinen Vdlern 
Abraham. Isaak und Jakob zu geben geschworen hat. 

7. Israels Stellung vor seinem Gott. Blicken wir zuriick, so konnen wir zu- 
sammenfassend sagen: Israel hat die durch den katastrophalen Untergang des 
davidischen Reiches ausgeloste Gotteskrise iiberwunden, indem es sich Re- 
chenschaft liber seine Eigenart als Volk Jahwes ablegte. 

Der Jahwisl prasentierte die Sagen von den Erzeltem und der Befreiung 
aus Agypten zur Belehrung und Trostung Israels: Es sollte erkennen, daB 
Jahwe es sich planvoll als sein Volk erschaffen und bereits Abraham eine 
VerheiBung gegeben hat, die iiber ihre Ersterfiillung und ihre scheinbare 
Riicknahme hinaus ihrer vollen Bewahrheitung harrt. 

Auch der Priester setzt den zentralen Akzent bei den Abraham erteilten 
Bundeszusagen Jahwes, der sich ihm als El Schaddaj offenbarte: Er verpflich- 
tete sich, fur immer Abrahams und seiner Nachkommen Gott zu sein und ihm 


169 -j- Veijola, Hore Israel! Der Sinn und Hintergrund von Deuteronomium VI 4-9, 
VT 42, 1992, S. 528-541 betrachtet V. 5 aus syntaktischen Griinden als jiingere Ergan- 
zung. Vgl. dazu ders., Das Bekenntnis Israels. Beobachtungen zur Geschichte und 
Theologie von Dtn 6,4-9, ThZ 48, 1992, S. 369-381 und hier S. 372-375. In seinem 
jiingsten Beitrag Bundestheologische Redaktion im Deuteronomium, in: SESJ 62. 1996, 
S. 243 f. ordnet er sie der entsprechenden Redaktion (DtrB) ein, der es um den vom 
Bund geforderten Gehorsam gegen das erste Gebot als Bedingung der Landgabe geht. 

170 Wortlich: einzig. Zu den Ubersetzungsaltemativen und dem in V. 4b bestehenden 
Parallelismus vgl. T. Veijola, VT 42, 1992, S. 529-534. 
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und ihnen das Land Kanaan zu ewigem Besitz zu geben (Gen 17,7 f.). Es war 
das Ziel seiner Schopfung, in der Gestalt seiner Herrlichkeit inmitten seines 
Volkes zu wohnen (Ex 29,45). MuBte die ganze Auszugsgeneration mit Aus- 
nahme Josuas und Kalebs in der Wiiste sterben (Num 14,30) und durfte selbst 
Mose das verheiBene Land nur aus der Feme schauen (Num 27,12 f.), so 
besaB Israel im Zion das Unterpfand, daB Jahwe seiner Bundeszusagen ein- 
gedenk bleiben werde. 

Deuterojesaja versicherte dem sich von seinem Gott verlassen wahnenden 
Israel, daB seine in Jakob erfolgte Erwahlung weiterhin giiltig sei und es mit 
Hilfe und Beistand seines Gottes rechnen konne (Jes 41,8-10). Er werde ihm 
gegen seine iibermachtigen Feinde helfen (Jes 41,11-13), es befreien und 
durch die wunderbar verwandelte Wiiste in die Heimat zuriick geleiten (Jes 
41,17-20; 43,14-21). 

Der Deuteronomiker deutete die Erwahlung Israels im Horizont des Ersten 
als des Grand- oder Hauptgebotes als Annahme zum Eigentumsvolk seines 
Gottes. Mithin sei es verpflichtet, sich von allem femzuhalten, was seine 
exklusive Treue zu Jahwe gefahrde. Daher diirfe es sich mit den Volkem des 
Landes weder verbiinden noch verschwagem. Es miisse sie vielmehr ausrot- 
ten (Dtn 7, 1-3.6). 

Die Deuteronomisten haben die Deutung des zwischen Jahwe und Israel 
bestehenden Verhaltnisses vertieft. Einer von ihnen hat die Frage, waram 
Jahwe sich gerade Israel erwahlt hat, mit seiner Liebe zu ihm erklart (Dtn 
7,7 f.). Er griff dabei vermutlich auf die Worte eines Tradenten des hoseani- 
schen Erbes zuriick, der Israels Annahme zum Volk Jahwe bei seiner Befrei- 
ung aus Agypten mittels der Metapher von der Adoption eines geliebten 
Knaben gedeutet hatte (Hos 11,1). 

Die Liebesmetapher erwies sich als geeignet, das Verhaltnis von Gottes 
Zorn zu seiner Liebe dahingehend zu bestimmen, daB sein Zorn im Dienst 
seiner Liebe steht: Israel, seine treulose Braut wird in die Wiiste verstoBen, 
von dort aber aus Liebe zuriickgeholt (Hos 2,2 1 f.). Im jeremianischen Heils- 
biichlein verlobt sich Jahwe erneut mit der durch ihre Treulosigkeit gefallenen 
Jungfrau Israel (Jer 31,2-6). Und nach Hos 11,8-9.11 hindert Jahwe seine 
Liebe zu Israel, es fiir immer preiszugeben. Er wird seinen Zorn ziigeln und 
es in sein Land zuriickkehren lassen. Unter dem EinfluB der deuteronomisti- 
schen Umkehrtheologie wird die Heilswende schlieBlich auch im Hoseabuch 
von Israels Umkehr abhangig gemacht: Kehrt es zu ihm buBfertig zuriick, 
wird er seinen Abfall heilen und ihm eine neue Bliite bescheren (Hos 14,2-6). 

Unter dem EinfluB der Gnadenformel findet das Grandgebot im Dekalog 
seine dahingehende Erklarang, daB Gottes Eifer die, die ihn hassen, vernich- 
tet, aber denen, die ihn lieben und seine Gebote halten, bis ins tausendste 
Glied wohltut (Ex 20,6 par Dtn 5,9). Der Geschlechterfluch wird aufgehoben: 
Gott straft nur den, der es selbst verschuldet hat. Er sucht die Siinden der 
Vater nicht langer an ihren Kindem heim. Der Zorn Gottes, der iiber Israel 
das Exilsgeschick verhangte, ist erloschen. Weiterhin hangt Israels Geschick 
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davon ab, ob es die ihm von seinem Golt erwiesene Liebe mit seiner eigencn 
Liebe beantwortet und daher seine Gebote erfiillt. 1st das der Fall, so wird es 
heimkehren und fur immer sicher in dem Lande wohnen, das Jahwe einst 
seinen Vatem zu geben geschworen hat (Dtn 30,19 f.). 

Wcr mit den Deuteronomisten den Weg ihrer Deutungen der Eigenart Is- 
raels als des Volkes Jahwes abschreitet, der spurt, wie sich dabei die Zeiten 
andern und aus dem durch die Katastrophe verstorten Israel das Volk unter 
der Weisung Jahwes wird. Mit der den Gehorsam gegen Jahwes Gebote for- 
demden Bundestheologie haben die Deuteronomisten Israels Zukunft bc- 
stimmt: Es ist bis heute das Volk, das in der Spannung zwischen dem Indikativ 
seiner Erwahlung und dem Imperativ, ihr zu entsprechen, lebt. Dabei ist ihm 
bewuBt, daB ihm das nur gelingen kann, wcnn ihm der Gott dabei beisteht 
(Dtn 30,6),”' der barmherzig und giitig, langmiitig und von groBerTreue und 
Wahrheit ist (Ex 34,6b). 1 ” 
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§ 3 Vom Namen und der Herkunft Jahwes 

Lehrsatz 1 : So wie der Name einen Menschen in dem sich in seinem Handeln 
kundgebenden Wesen vertritt, reprasentiert der Name Jahwes sein Offenbar- 
sein in seinem Wirken an Israel und in der Welt. Nach priesterschriftlicher 
und elohistischer Auffassung wurde er erst Mose bei seiner Berufung offen- 
bart (Ex 6,2; 3,15). Daher ist in beiden Textschichten des Pentateuchs bis 
dahin nur von Elohim , von Gott die Rede. Den Patriarchen stellt er sich in 
der Priesterschrift unter Ankniipfung an eine aramaische Gottesbezeichnung 
als El Schaddaj vor. Nach der Darstellung der jahwistischen Urgeschichte war 
der Gottesname Jahwe schon den Urvatem bekannt. Beide Konzeptionen 
bringen auf ihre Weise zum Ausdruck, daB der Gott Israels der wahre Gott 
ist. 

Lehrsatz 2: Um den MiBbrauch des Gottesnamens zu verhindern, wurde er 
in der Perserzeit zunehmend umschrieben, bis sein Gebrauch schlieBlich al- 
lein dem Hohenpriester am GroBen Versohnungstag vorbehalten blieb. Dank 
frommer Konvention in den Schriften als Herr gelesen, genet er schlieBlich 
in Vergessenheit, so daB das Tetragramm JHWH von den Christen irrtiimlich 
als Jehova gedeutet wurde. 

Lehrsatz 3: Der Gottesname ist in der Kurzform Jahu und in der Langform 
JHWH iiberliefert. Die Aussprache der Langform als Jahwe ist durch Kir- 
chenvater des 3. bis 5. Jh.s n. Chr. bezeugt. Der Name ist wahrscheinlich als 
ein nach Art altnordarabischer Gottemamen gebildeter Verbalname zu deuten 
und von der Wurzel mn/n-n abzuleiten. GewiB ist die in Ex 3,14 vorausge- 
setzte Ableitung von dieser Wurzel in der Bedeutung sein/werden/wirken 
nicht auszuschlieBen. Aber andererseits besitzen die sich unter Beriicksichti- 
gung der nordarabischen Semantik ergebenden Moglichkeiten, den Namen 
mit erfallt (transitiv), er weht oder er lafit wehen zu iibersetzen, den Vorzug, 
weil sie dem vermutlich urspriinglichen Wesen Jahwes als dem auf dem Sinai 
wohnenden und im Gewitter erscheinenden Gott entsprechen. 



68 § 3 Vom Namen und der Herkunft Jahwes 


1. Der Name Jahwes, des Gottes Israels. Mil den Namen der Goiter hat es 
eine eigene Bewandtnis: Da ihre Gestalten in der Regel in graue Vorzeit 
zuriickreichen, sie selbst abcr nicht selten im Laufe der Zeit manche Umdeu- 
tungen und Anderungen ihres urspriinglichen Wesens und Wirkens erfahren 
haben, hat sich die Erinnerung an die eigentliche Bedeutung ihrer Namen 
haufig verloren. Selbst spater Gelehrsamkeit ist es nicht immer bcschieden, 
sie eindeutig zu ermitteln. Als positives und negatives Beispiel seien die Na- 
men des Blitze schleudemden Himmels- und Wettergottes Zeus, des hochsten 
Gottes des griechischen Pantheons, und des Bogenschiitzen und Leierspielers 
Apollon, des Herm der Heilkunst, der Musik und des delphischen Orakels, 
genannt. Fiir den Namen des Zeus sind Etymologie und Bedeutung zweifels- 
frei ermittell: Es handelt sich bei ihm urn eine Ableitung von der altindoger- 
manischen Verbalwurzel di mil der Bedeutung leuchten, strahlen. Sie begeg- 
net uns auch im Namen des hochsten Gottes des romischen Pantheons Jupiter 
oder Diespiter und dem lateinischen Wort fur den Tag dies : Als der Aufleuch- 
tende war Zeus der Gott des heiteren Tageshimmels, aber auch des hochsten, 
strahlenden Stemenhimmels und des Blitzes. 1 Auf den Gott Apollon sind im 
Laufe der Zeit so unterschicdliche Ziige eingegangen, daB der Riickgriff auf 
die vorhomerische Namensform Apellon, die ihn mit den Jahresversammlun- 
gen der Stammes- und Geschlechterverbande (dneXXai) verbindet, iiber sein 
weiteres Wesen wenig aussagt. Das verhindert jedoch nicht, daB uns im friih- 
griechischen Epos ein klares Bild seines Wesens und Wirkens begegnet. 3 

Ahnlich wie mit Apollon verhalt es sich auch mit Jahwe: Alle Nachfor- 
schungen iiber die urspriingliche Bedeutung seines Namens und seine Her- 
kunft fiihren am Ende nicht iiber Moglichkeiten und Wahrscheinlichkeiten 
hinaus. Trotzdem laBt das Alte Testament keinen Zweifel daran zu, werer fiir 
Israel gewesen ist. Er tritt uns in ihm als der Gott entgegen, der Himmel und 
Erde samt alien Kreaturen geschaffcn, sich aber Israel als sein Volk crwahlt 
hat, um seinen Namen durch sein Handeln an ihm vor den Volkem zu ver- 
herrlichen. Als der gercchte Gott hat er schlieBlich auch die Herrschaft iiber 
die Unterwelt angetreten, um einst die Lebenden und die Toten zu richtcn.’ 
Auch wenn Israel seinen Namen seit der Pcrserzeit fiir so heilig hielt, daB 
seine Aussprache schlieBlich in Vergessenheit geriet, 4 hat das weder Judcn 


1 Vgl dazu W. Burkert, Griechische Religion der archaischen und klassischen Epo- 
che. RM 15, Stuttgart u. a. 1977, S. 200; E. Simon, Die Goiter Griechenlands. Munchen 
1969. S. 14 und S. 30 Abb. 18, vgl. dies.. Die Goiter der Romer, Munchen 1990, S. 107 
bzw. H. J Rose. Griechische Mythologie, Ubertr. v. E. Berve-Glauning. Munchen 1 961 2 
(ND). S. 42 f. oder D. Wasmuth, KP 5, Sp. 1516 f. 

2 Vgl. W. Burkert, a. a. O.. S. 226-232; femer H. J Rose, a. a. O.. S. 129-131 und 
F. Graf, DNP I, 1996. Sp. 863-868. 

! Vgl. GAT I, §8-10, S. 113-156. 

4 Das Hebraische wurde primar in einer Konsonantenschrift uberliefert, in der le- 
diglich einzelne Vokale durch bestimmte Konsonanten angedeutet wurden. Erst im 
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noch Christen bis heute daran gehindert, an ihn als Gott den Herm zu glauben, 
ihm zu dienen, ihn in alien Noten anzurufen, ihm zu danken und ihn anzube- 
ten. Woer als dereine undeinzige Gott geglaubt wird, ist seine Identitat damit 
zureichend gesichert. 

Anders verhalt es sich in polytheistischen Zeiten: In ihnen ist der Verkehr 
mit einem Gott ohne die Kenntnis seines Namens ein riskantes Untemehmen, 
das allenfalls in der Form der summarischen Verehrung des unbekannten 
Gottes sinnvoll erscheinen mag, mit dem man es unwissentlich zu tun bekom- 
men kann.’ Angesichts der Vielzahl gottlicher Wesen kann man nur dann 
damit rechnen, daB ein Gott die ihm dargebrachten Gebete, Gelubde und 
Opfer annimmt, wenn er mit seinem richtigen Namen angerufen wird. 

Von dieser Voraussetzung geht auch die elohistische Erzahlung von der 
Berufung Moses in Ex 3,9-15* aus: 6 Nachdem ihm Gott den Auftrag erteilt 
hatte, zum Pharao zu gehen, um die Israeliten aus Agypten herauszuftihren, 
stellte ihm Mose in V. 13 die Frage: 

Wenn ich zu den Israeliten komme und zu ihnen sage: Der Gott eurer Voter hat mich 

zu euch gesandt! und sie zu mir sagen: Wie heifit er? Was soil ich zu ihnen sagen ? 

Im Gegensatz zum Jahwisten verwendet der Elohist bis zur Offenbarung des 
Jahwenamens in Ex 3,(14)15 an Mose die Gottesbezeichung Q':ii>)t, ( Elohim ), 
Gott. 7 Er stimmt darin mit der Darstellung der Pricsterschrift iiberein:* In ihr 
ist von der Schopfung der Welt in Gen 1,1 bis zur Berufung Moses durchge- 
hend von Elohim die Rede. Auch nach ihr stellt sich Jahwe erst Mose in Ex 
6,2 mit seinem Namen vor. Ihrer Systcmatisierungstendenz gemaB laBt sie 
Gott mit den Erzvatem als ■?» 9 k (El Schaddaj) verkehren.’ Die einzige 
Ausnahme bildet die Nennung des Gottesnamens Jahwe in der Einleitung zu 
dem priesterlichen Bericht vom BundesschluB mit Abraham in Gen 17,1a. 10 


friihen Mittclalter sind die biblischen Tcxte miuels einer spezifischen Punktation vo- 
kalisicrt worden; vgl. dazu E Wtirthwein, Der Text des Alien Testaments, Stuttgart 
1 988 s , S. 25-30 und weiterhin z. B J. Komer, Hcbraischc Studicngrammatik, Leipzig 
1986, S 18-35 bzw. R. Bartelmus, Einfiihrung in das Biblische Hebraisch. Zurich 1994, 
S. 26-35; zur Geschichte der Schrift auch J. Friedrich. Entzifferung vcrschollener 
Schriften und Sprachen, Vcrstandige Wissenschaft 51. Berlin. Gottingen. Heidelberg 
1954, bzw. J. Naveh. Early History of the Alphabet, Jerusalem und Leiden 1982. 

4 Zur Vorstellung vom dyvcooto; Oeo?, dem unbekannten Gott und den inschrift- 
lichen Belegen vgl. W. Fauth, KP 1, Sp. 134-135. 

‘ Vgl. dazu auch unten. §4.1, S. 87-91. 

’ Zur Form und Bedeutung vgl. unten, §4.5. S. 97. 

* Vgl. dazu auch GAT 1, S. 174 und unten, S. 97. 

’ Vgl. Gen 17,1; 35,1 1 und 48,3. Zu dieser Gottesbezeichnung und ihrem religi- 
onsgeschichtlichen Hintergrund vgl. auch E. A. Knauf, SHADDAY, DDD, Sp. 14 lb- 
1423. 

10 Es ist nicht auszuschlieBen, daB hier ein urspriingliches Elohim vom Endredaktor 
durch den Gottesnamen erselzt worden ist. 



70 § 3 Vom Namen und der Herkunft Jahwes 


Bei den Lesern bzw. Horern sollen keine Zweifel daran aufkommen, daB es 
der Gott Israels war, der dem Erzvater die fur die weitere Geschichte des 
Gottesvolkes entscheidenden Zusagen gegeben hat. Unbeschadet der Tatsa- 
che, daB sich Gott dem Erzvater als El Schadday zu erkennen gibt, fiihrt er 
ihn vorher ausdriicklich als Jahwe ein: 

Da erschien Jahwe dem Abram 11 und sagle zu ihm : Ich bin El Schaddaj. Wandle 

vor mir und sei vollkommen. 

Die Selbstvorstellung Jahwes gegenuber den Patriarchen als El Schaddaj ist 
vom Priester wohl uberlegt. In den aus dem 877. Jh. v. Chr. stammenden 
aramaischen Bileam-Inschriften vom ostjordanischen Tell Der 'Alla werden 
in der Komposition 1,6 Schaddaj-Gotter erwahnt. 12 Die Annahme liegt nahe, 
daB zwischen ihnen und dem biblischen El Schaddaj eine Beziehung be- 
steht, so daB sich sich hinter ihm ein aramaischer Gott verbirgt. Sie diirfte 
dadurch ihre Bestatigung finden, daB sich auch der biblische Bileam in Num 
24,1 6 darauf beruft, daB er die Worte Els hort, Erkenntnis des Hochsten und 
Offenbarung (Schauung) El Schaddajs besitzt. 13 Es entspricht dem, daB der 
Dichter den als Aramaer vorgestellten Dulder Hiob haufiger von Schaddaj 
als von Gott reden laBt. 14 Daher liegt der SchluB nahe, daB der Priester mit 
der Wahl dieses Gottesnamens auf die aramaische Herkunft der Patriarchen 
hinweisen wollte. 15 Sollte er die ursprtingliche (alsbald zu erortemde) Be- 
deutung des Gottesnamens El Schaddaj als Gott des Berges gekannt haben, 
diirfte er in ihm einen angemessenen Decknamen fur Jahwe als den Gott 


11 Zu dem Wechsel zwischen der Kurz- und der Langform des Namens vgl oben, 
§2.3, S. 41. 

12 vgl. TUAT 11/1, 1986, S. 141. Unter ihnen ist dem Kontext gemaB eine 
bestimmte Gruppe, aber nicbt die Gesamtheit der Gotter des Pantheons zu verstehen; 
vgl H. und M. Weippert, Die „Bileam“-Inschrift von Tell Dgr Alla, ZDPV 98, 1982, 
S. 88-92 = M. Weippert, FAT 18. 1997, S. 131-161 und zum Problem des nationalen 
Hintergrunds der Inschrift ders., Der „Bileam“-Text von Tell Dir 'Alla und das AT, FAT 
18, S. 163-194 bzw. knapp E. A. Knauf, DDD, Sp. 1417. 

13 Chr. Levin, Jahwist, FRLANT 157, 1993, S. 386 halt diesen Vers fur die alteste 
Bezeugung der Gottesbezeichnung Schaddaj und weist sie einer von J R benutzten Quel- 
le zu. H. SeebaB, Zur literarischen Gestalt der Bileamperikope, ZAW 107, 1995, 
S. 409^119, fiihrt den Nachweis, daB die Grunderzahlung vom Elohisten stammt und 
der Jahwist nur erganzend zu Wort kommt. 

14 Vgl. z. B. Hiob 4,15; 6,4; 8,3; 11,7; 21,15; 31,35; 37,23; zur Heimat Hiobs vgl. 
1,1 mit Gen 10,32 und dazuO. EiBfeldt, Das AT imLichtedersafatenischen Inschriften, 
ZDMG 104, 1954, S. 88-114, hier S. 98 f. = ders., KS III, Tubingen 1966, S. 289-317, 
hier S. 299, aber auch V. Maag, Hiob. Wandlung und Verarbeitung des Problems in 
Novelle, Dialogdichtung und Spatfassungen, FRLANT 128, Gottingen 1982, S. 14—17, 
der m. E. nicht zwingend zwischen dem aramaischen Hiob der Novelle und dem edo- 
mitischen der Dialogdichtung unterscheiden mochte. 

15 Vgl. Gen 11,31 f.* mit 27,46-28,9; femer 24,3 f. 
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gesehen haben, der sich Mose in seiner Herrlichkeit auf dem Sinai offenbar- 
te (Ex 24.15 ff.*). 16 

Die Bedeutung des Namens El Schaddaj war jedoch schon den griechi- 
schen Ubersetzem der Bibel unbekannt. Sie haben die Langform El Schaddaj 
in Gen 1 7, 1 mit dein Gott wiedergegeben. Die Kurzform Schaddaj haben sie 
dagegen ganz unterschiedlich ubersetzt, z. B. in Ps 68, 1 5 mit der Himmlische , 
in Ps 91,1 mit der Gott des Himmels, in Hiob 6,4 u. 6. mit der Herr und 
ebenfalls nur im Hiobbuch mit derAllherrscher (Pantokrator) (vgl. z. B. Hiob 
5,17 17 ). 18 Von dieser Ubersetzung ging Martin Luther bei seiner Wiedergabe 
der Gottesbezeichnung mit der Allmachtige aus. Das Targum hat den Namen 
dagegen unverandert gelassen. Gegenwartig wird er in der Regel im AnschluB 
an eine von William F. Albright 19 begriindete und Frank M. Cross verbesserte 
Hypothese gedeutet. 20 Nach ihr ware das hebraische Schaddaj mit ugariti- 
schem tdy und akkadischem sadu zu verbinden. Weiterhin hatte man sich an 
das Epitheton des Gottes Amurru als belu saddle , Herr des Berges, zu erin- 
nem. Mithin wiirde es sich bei El Schaddaj um den Nachfahren eines alten 
westsemitischen Berg- und Wettergottes handeln. 21 

Wenn der Priester und der Elohist Jahwe seinen Namen Mose erst bei der 
Ankiindigung der Herausfiihrung Israels aus Agypten offenbaren lassen, un- 
terstreichen sie damit die grundlegende Bedeutung dieses Ereignisses fur das 
Verhaltnis zwischen Jahwe und Israel. Durch sie hat er es als sein Volk ange- 
nommen (Ex 6,6 f. und 29,45 f.). Dagegen gebraucht das urspriinglich in Gen 
12,1 beginnende Jahwistische Geschichtswerk den Gottesnamen von Anfang 
an mit groBter Selbstverstandlichkeit, weil der Gott, der Abraham aus der 
Fremde berief, kein anderer als der Gott Israels war. In der nachdtr Jahwisti- 
schen Urgeschichte, die in der ihr vom Endredaktor des Pentateuchs gegebe- 
nen Bearbeilung vorliegt, wird schon der Schopfergott ausdriicklich mit 
Jahwe identifiziert (Gen 2,4b) und demgemaB der Beginn des Jahwedienstes 
bereits den Sohnen Adams Kain und Abel (Gen 4,3 ff.) bzw. Seth (Gen 4,26) 
zugeschrieben. 22 Als der Himmelsgott ist Jahwe nun seit der Schopfung der 
Herr der ganzen Welt, der nach der Vatergeschichte trotzdem allein Abraham 


16 Vgl. dazu auch oben, §2.3, S. 41, und unten, §8.5, S. 192 f. 

17 Insgesamt fiinfzehn Mai. 

18 F. Stier, Das Buch Hiob. Hebraisch und Deutsch, Munchen 1954, ubersetzt Schad- 
daj ansprechend mit Allwalt, vgl. z. B. S. 33 (Hiob 6,4). 

19 F. W. Albright, The Names Shaddai and Abram, JBL 54, 1935, S. 180-187. 

20 F. M. Cross, Canaanile Myth, 1973, S. 52-55; vgl. aber auch E. A. Knauf, DDD, 
Sp. 1416, der den Namen unter Verweis auf das theophore Element in thamudischen 
Eigennamen als 'Isdy als Gott der Wildnis deutet und ihn mit dem ikonographischen 
Motiv des Herm der Tiere verbindet. 

21 Vgl. dazu auch M. Weippert, ThWATII, Sp. 873-881; T. N. D. Mettinger, Search, 
1987, S. 69-72 und E. A. Knauf, DDD, Sp. 1416-1423. 

22 Vgl. dazu kiinftig M. Witte, Die biblische Urgeschichte, BZAW 1998 und zu Gen 
4,25 f. auch Chr. Levin, Jahwist, FRLANT 157, 1993, S. 99. 
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berufen hat, um sich aus ihm sein Volk der Menschheit zum Segen zu erschaf- 
fen (Gen 12,l-3). 23 

2. Der Name als Inbegriff seines Tragers. Der Name reprasentiert bei den 
Alten seinen Trager aufgrund seines Wirkens und seines Schicksals. 24 Wer in 
seinem Leben Erfolg erlangt und ehrbar gelebt hatte, besaB einen groBen und 
angesehenen Namen. Wer schandbar handelte, schandete damit auch seinen 
Namen. Daher gait ein guter Name mehr als groBer Reichtum (Spr 22,1) und 
war gefalliger als wohlriechendes Ol (Koh 7,1; vgl. aber auch Hid 1,3). Man 
erlangte ihn durch erfolgreiches Wirtschaften und hauslichen Frieden (Sir 
40, 1 9), vor allem aber durch Gerechtigkeit und Frommigkeit als den Bedin- 
gungen eines gelingenden Lebens (Spr 10,7). Dabei gereichten wohlgeratene 
Sohne und Enkel ihren Eltem und ehrbare Vater ihren Kindem zur Ehre (Spr 
17,6). Entsprechend waren die Sohne eines gottlosen Narren gleichsam na- 
menlos (Hiob 30,8 ff.). Stirbt der Mensch, so versinkt er nach der klassischen 
alttestamentlichen Anschauung in bewuBtloser Selbstvergessenheit in der Un- 
terwelt und wird auch auf Erden vergessen (Koh 9,5). 25 Anders verhalt es sich, 
wenn jemand zahlreiche Nachkommen besitzt (Sir 41,19) oder ein frommes 
und gerechtes Leben gefiihrt hat. Dann lebt er in seinen Kindem und Kindes- 
kindern (Hiob 18,17-19)“ und in seinem guten Namen fort. 27 

Analoges gilt selbstverstandlich fiir den Namen Jahwes. 28 Denn der Gott, 
der in der Welt nur in seinem Wirken erkannt werden kann, ist in besonderer 
Weise auf einen grofien Namen angewiesen (Jer 10,6; Ez 36, 23). 29 Er gewinnt 
ihn durch seine groBen Taten, durch die er sich Gottem und Menschen in 
seiner iiberlegenen Macht offenbart. Da er sein Offenbarsein in der Welt 
zumal an das Geschick Israels gebunden hat, steht in Ehre und Schande, 
Gluck und Ungliick dieses Volkes und jedes einzelnen seiner Glieder Jahwes 
eigener Name auf dem Spiel. Daher verlangt er, daB sich sein Volk in seinem 
Verhalten als seiner wiirdig erweist und seinen heiligen Namen nicht dadurch 
entweiht, daB es seine Sabbate bricht, seine Gebote ubertritt und gleichzeitig 


23 Vgl. dazu oben, §2.2, S. 36. 

24 Vgl. dazu auch O. Grether, Name, BZAW 64, 1934, S. 2. 

25 Vgl. dazu L. Wachter, Der Tod im AT, Berlin 1967, S. 181-193. 

26 Daher sollte die Witwe eines kinderlos Gestorbenen eine Leviratsehe mit seinem 
Bruder eingehen und der erste daraus hervorgehende Sohn als Kind des Verstorbenen 
gelten, damil sein Name nicht in Israel ausgeloschl werde (Dtn 25,5 f.). Vgl. dazu auch 
F. V. Reiterer. ThWAT VIII, Sp. 142. 

27 Vgl. z. B. Spr 10,7; Sir 6,1; 41,11 H; 41,13 G; 41,13 H; 44,8.14; femer 2. Sam 

18,18; Jes 56,5, dazu auch A. R. Johnson, The One and the Many, 1942 ( 1 96 1 2 ), S. 3 f. 

28 Vgl. dazu O. Grether, Name, BZAW 64, 1934, S. 59 ff. und A. R. Johnson, a. a. O., 

S. 17-19. 

29 Zum nachdtr. Charakter von Jer 10,1-16 vgl. W. Thiel, Die dtr Redaktion von 
Jeremia 1-25, WMANT 41, Neukirchen-Vluyn 1971, S.43Anm.45 und zur Analyse 
W. Rudolph, HAT 1/12, 1968 4 , S. 71-75; zu Ez 34 vgl. Chr. Levin, Die VerheiBung des 
neuen Bundes, FRLANT 137, Gottingen 1985, S. 218-222. 
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ihm und den Gotzen opfert. 30 Da die Ehre seines Namens in Israels Geschick 
auf dem Spiel steht, wird er angerufen, zu seinen VerheiBungen zu stehen und 
durch die Erhorung der an ihn gerichteten Bitten den Ruhm seines Namens 
in der Welt zu mehren. Denn er selbst fiihrt und leitet Israel urn seines Namens 
willen und vergibt ihm daher im Ungluck seine Schuld. So raft David nach 
der ihm erteilten VerheiBung einer ewigen Dynastie in 2. Sam 7,25 f. Jahwe 
an, er moge ihr fUr immer Gultigkeit verleihen, so daB sein Name fur immer 
groB sein und man sagen werde: Jahwe Zebaoth ist der Gotl Israels] 1 ' Ent- 
sprechend konnte ihn der Einzelne in der Bittklage anrufen, ihm um seines 
Namens widen” die Siindenschuld zu vergeben (Ps 25,11). Andererseits 
konnte der Beter im Vertrauenslied bekennen, daB Jahwe ihn um seines Na- 
mens widen auf rechter Bahn fiihrt (Ps 23,3). SchlieBlich konnte der Name 
Jahwes ihn selbst vertreten. 33 So raft ihn ein anderer Beter an, er mbge ihm 
mit seinem Namen helfen. Dann gelobt er Jahwe, ihm im Fad seiner Rettung 
ein freiwilliges Opfer darzubringen und seinem Namen zu danken (Ps 
54,3. 8). 14 Ahnlich bekennen die Beter in einer nachexilischen, lehrhaften 
Volksklage vertrauensvoll (Ps 44,6), daB sie ihre Feinde durch seinen Namen 
und d. h. mit seinem Beistand vemichten.” Die Dankliturgie des 66. Psalms 
setzt in den V. lb-4 mit der Aufforderang an die ganze Welt ein, Jahwes 
Namen aufgrund seiner Taten die Ehre zu geben und zu lobsingen: 

1 b Jauchzl Goff 36 , alle Lande, 

2 „gebl" Ehre seinem Namen. 

..singl ihm" seinen Lohgesang . 31 


10 Vgl. Ez 20,13.21.30 und zumal V. 39. zum litcrarischen Befund und theologi- 
schen Standort dcs Kapitels K.-F. Pohlmann, Ezechielstudicn, BZAW 202. Berlin und 
New York 1992, S. 46-77; zur Heiligkeit Jahwes vgl. unten. §5.2, S. 106-109 

31 Zum literarischen Befund von 2. Sam 7 und dem spatdtr Ursprung der zitiertcn 
Verse vgl. T. Veijola, Die cwigc Dynastie. David und die Entstehung seiner Dynastie 
nach dtr Darstellung, ASSF. B 193, Helsinki 1975, S. 68-79. 

52 D. h.: um seines Ansehens unter den Menschcn willcn. 

33 Vgl. dazu unten, §8.6, S. 198-203. 

34 Die These, daB der Name in dieser Verwendung hypostatischen Charakter besitzl, 
wie sie z. B. von O. Grethcr. Name, BZAW 64. 1934, S. 44-52 vertreten wird, scheint 
mir den Sachverhalt nicht eigentlich zu treffen. Der Name besilzt einen an seinen Trager 
gebundenen dynamischen Charakter. den man mit A. R. Johnson, The One and the 
Many. 1 961 2 , S. 1 7- 1 9 eher als eine Ausweilung ( extension ) der Personlichkeit bezeich- 
nen kann. 

35 Zu Alter und Gattung des Psalms vgl. E.S. Gerstenberger, Psalms I, FOTL XIV, 
1988, S. 182-186 

36 Das Lied ist innerhalb des sog. elohistischen Psalters Ps 42-83 iiberliefert, in dem 
der Gottesname fast durchgehend durch Elohim erselzt ist. 

37 Zu den Konjekturen vgl. F. Criisemann, Studien zur Formgeschichte von Hymnus 
und Danklied in Israel. WMANT 32, Neukirchen-Vluyn 1963. S. 175, und zu den 
Gattungselementen, ebd.. S. 174-199 und S. 228-231. 
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3 Sag t zu Gott: 

Wie furchtbar sind deine Taten! 

Ob der Fiille deiner Starke 
sollen vor dir kauern n deine Feinde. 

4 Alle Lande 

sollen dir huldigen und dir singen, 
sollen singen deinem Namen. 

Dann wird die Gemeinde aufgefordert, die groBen Taten Gottes zu schauen, 
die anschlieBend im berichtenden Lob aufgezahlt werden und von der wun- 
derbaren Trockenlegung des Meeres auf der Flucht vor den verfolgenden 
Agyptem bis zu der mit einem Ordalverfahren verglichenen Rettung aus der 
Not des Exils reichen (V. 5-12), worauf ein einzelner Beter vor Gott tritt, urn 
seine Geliibde mit Brandopfem zu bezahlen und von der Erhorung seiner 
Bittklage zu berichten (V. 13-20). 

Aber Jahwe fiihrt bei seinem Handeln auch seinerseits die Ehre seines 
Namens ins Spiel. So erklart er in Jes 43,25, daB er die SUnden des unter 
seinem Exilsgeschick leidenden Volkes Israel urn seinetwillen zu tilgen ge- 
denke. In Jes 48,9 aber versichert er, daB er seinen Zorn liber Israel um seines 
Namens willen zurilckhalte, und schlieBlich in V. 11, daB er um seiner selbst 
willen seinen verborgenen HeilsratschluB ausfiihren werde, um seinen Namen 
nicht langer schmahen zu lassen (vgl. auch Ez 36,22 f.). 39 Der Name Jahwes 
steht so fur ihn selbst. Seine Taten an Israel und um Israels willen bestimmen 
die GroBe seines Namens und damit seine Ehre bei den Vdlkem. 

3. Die Ehrfurcht vor dem Gottesnamen und seine Umschreibungen. Philo- 
logischen Namensdeutungen waren den Hebracm fremd. Wohl aber liebten 
sie es, Namen mittels Anklangen oder Paronomasien spielerisch zu deuten 
und so einen Charakterzug Oder eine Begebenheit im Leben seines Tragers 
hervorzuheben. So wird z. B. der Name des Erzvaters Abraham in Gen 17,5 
damit erklart, daB Gott ihn zu einem Vater vieler Volker bestimmt habe. Nach 
heutiger Einsicht geht der Name dagegen auf die urspriingliche Form Abiram, 
(Mein) Vater ist erhaben, zuriick. 40 In ahnlicher Weise wird der aus einem 
Jaqubel (El beschiitzt ) entstandene Namen Jakobs 41 in Gen 25,26 damit er- 
klart, daB er die Ferse (a ps/'Aqeb) seines Bruders Esau festgehalten habe. Aus 


31 Zur kontextuellen Bedeutung von ci? vgl. M E. Tate, Psalms 51-100. WBC 20, 
1990, S. 145 Anm. 3a. 

39 Vgl. C. Westermann, ATD 19, 198I 4 ( 1 986 s ), S. 157-161 und dazu J. van Oor- 
schot. Von Babel zum Zion. BZAW 206, Berlin und New York 1993, S. 295 und 
S. 300-306. 

40 Vgl. M Noth, Israelitische Personennamen, BWANTIII/10. Stuttgart 1928 (ND 
Hildesheim 1966), S 145 Nr. 35 mit Anm. 1. 

41 Vgl. G. Schmitt, BHH. Sp. 797 und die KBL 3 , S. 403 s. v. angefiihrten westsemt- 
lischen Paralleled 
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dem agyptischen Namen Moses, der nichts anderes als Kind bedeutet, 43 wurde 
die riihrende Erzahlung von seiner Aussetzung im Nil und seiner Entdeckung 
durch die Tochter Pharaos in Ex 2,1-10 herausgesponnen. 4 ’ Sie soli den Kna- 
ben nach V. 1 1 deshalb Mose genannt haben, weil sie ihn aus dem Wasser 
gezogen hattc. Der Name wird mithin mittels des ihm klangverwandten he- 
braischen Verbs ziehen (n?)p) erklart. Urn mit einem weniger prominenten 
Beispiel zu schlieBen: Nachdem sich der Maoniter Nabal bei David auBeror- 
dentiich unbeliebt gemacht hatte, laBl der Erzahler seine Frau Abigail in 1 . 
Sam 25,25 zu David sagen: Denn wie sein Name so ist er: Nabal (Tor) heifil 
er und Torheit (n^aj/Nebala) steckt in ihm. Vermutlich bedeutete der Namen 
dagegen eigentlich edel. u So macht die Erzahlung von der Homonymie, dem 
Gleichklang, der semantisch voneinander zu unterscheidenden Worte Tor und 
Edler zum Nachteil ihres Antihelden Gebrauch. 

Dem Gesagten gemaB werden wir auch in der paronomastischen Deutung 
des Jahwenamens in Ex 3,14 mit rrrm rrnij ( Ich werde sein, der ich sein 

werde) eher eine Aussage iiber das Wesen Jahwes als eine philologisch slich- 
haltige Erklarung erwarten. Die Frage, wie er in seinem Kontext zu deuten 
ist, werden wir daher erst im Zusammenhang des folgenden Paragraphen 
bchandeln. 45 Zunachst nehmen wir die erstaunliche Tatsache zur Kenntnis, 
daB die Aussprache des Tetragramms 4 * mrr/JHWH im Judentum und in der 
Folge auch im Christentum im Laufe der Zeit vollstandig in Vergessenheit 
geriet und erst im 19. Jh. wiederentdeckt wurde. Im Hintergrund dieses Be- 
fundes steht die dem Judentum eigentiimliche Ehrfurcht vor seinem Gott und 
das ihrgemaBe Streben, jeglichen MiBbrauch seines heiligen Namens auszu- 
schlieBen (Ex 20,7). 47 

Schon in der Spatzeit des zweiten Tempels war die Anrufung des Herm 
mit seinem eigentiichen Namen ausschlieBlich dem Hohenpriester und dies 
allein am GroBen Vcrsohnungstag, dem Jom Kippur (o-Tjsn or), gestattet 
(b. Yoma II1/VIII; vgl. Lev 16,15 ff.). Dieser Verzicht auf die Aussprache des 
Gottesnamens geht jedenfalls bis in die Perserzeit zuriick. Er schlagt sich in 


42 Vgl. J. W. Griffiths, The Egyptian Derivation of the Name of Moses, JNES 12, 
1953, S. 225-231 bzw. D. B. Redford, Egypt, 1992, S. 417 f. 

45 Vgl. dazu W. H. Schmidt, Exodus, EdF 191, Darmstadt 1983, S. 32-37 bzw. ders., 
BKII/I. 1988, S. 49-65. 

44 Vgl. arab nabula, edel. grofimiitig, vomehm, erhaben sein, und dazu KBL 3 
S. 627 s. v. II. 

45 Vgl. zu ihr ausfiihrlich unten, §4.6. S. 97-100. 

46 So nennt man die vier, den Gottcsnamen bildenden Buchstabcn im AnschluB an 
Philo, Vit.Mos. 11,132. 

47 Zum urspriinglichen Bezug des dekalogischen Verbots auf Meineide und Fliiche 
vgl. Lev 19,12 und Hos 4,2 und dazu IV. H. Schmid! (in Zus.arb. mit H. Delkurt u. A. 
Graupner), Die Zehn Gebole im Rahmen all. Ethik, EdF 281, Darmstadt 1993, 
S. 80-83; als zumal gegen magische Praktiken gerichtet deutet es A. Phillips, Ancient 
Israel’s Criminal Law, Oxford 1970, S. 53-60. 
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der elohistischen Textschichi des Tetrateuchs nieder, in der der Gottesname 
vor Ex 3,15 nicht erscheint, sondem in dem vorher und nachher statt dessen 
das Wort Elohim begegnei. 4 * Ahnlich verhalt es sich im sogenannten Elohi- 
stischen Psalter Ps 42-83, in dem der Gottesname in der Regel ebenfalls durch 
Elohim ersetzt worden ist. 49 Dieser Zuriickhaltung gegeniiber der Verwen- 
dung des heiligen Namens entsprach seit der mittleren Perserzeit die Tendenz, 
vom Hochsten (p'i>y), w oder von Gou, dem Hochsten (p'!>y i>x) 51 zu reden. 
Vermutlich in Ankniipfung an die offizielle Bezeichnung Jahwes als des Got- 
tes des Himmels in der persischen Hofsprache’ ; und der sic aufnehmenden 
von Jahu. dem Gott des Himmels, n von Jahu, dem Herm des Himmels ,** fand 
diese Tendenz ihre Fortsetzung in einer ganzen Reihe anderer Gottespradika- 
tionen. So konnte vom Gott des Himmels (xp jp abx), 33 vom Konig des Him- 
mels (X'lj® 3^9),“ vom Herm des Himmels (x'/j® xpij), 57 oder am Ende 
iiberhaupt nur noch umschreibend vom Himmel gesprochen werden. 3 * Eine 
Ausnahme bildete (und bildet bis heute) die Verwendung der Kurzform des 
Gottesnamens Jah oder Jahu. Sie begegnet I.) im kultischen Huldigungsruf 
Halleluja 39 und 2.) als sogenanntes theophores, den Gottesnamen enthaltendes 
Namenselement in mannlichen Vomamen wie z. B. Schemarja bzw. Schemar- 
jahu (vgl. 2. Chr 11,19 mit 1. Chr 12,5). 

Die fromme Scheu, den Gottesnamen zu gebrauchen, veranlaBte die Tra- 
denten der Hebraischen Bibel, den Leser durch besondere Kennzeichnung 
des Tetragramms vor seiner unzulassigen Aussprache zu bewahren. In den 
Bibelhandschriftcn aus Qumran, fiir die dem Brauch der Zeit gemaB norma- 
lerweise die Quadratschrift verwendet wurde. ist das Tetragramm deshalb 


*' Vgl. dazu z. B. O. Kaiser. Einleitung. 1984 5 , S. 102 bzw. ders., GrundriB I, 1992, 
S. 70. 

49 Vgl. dazu z. B. O. Kaiser. Einleitung 3 , S. 352 bzw. F.-L. Hossfeld u. E. Zenger. 
Psalmen I. NEB, 1993, S. 15 oder sehr knapp O. Kaiser, GrundriB III, 1994, S. 24 f. 

50 Vgl z B Num 24.16; Dtn 32,8; Jes 14.14; Ps 9.3; 18,14, 47.3; 73.1 1 und 91,1 
31 Vgl. z. B. Gen 14.18-20; Ps 78,35 und dazu H Niehr, Der hochste Gott, BZAW 

190, 1990. bes. S. 61-68 und S. 223-226. 

31 Vgl. dazu unlen. §6, S. 138. 

35 Vgl. mit H. Niehr, S. 45 Elephantine Papyri Cowley (EP) 27,15 und 30,27 f. 

34 EP 30,15. 

33 EP 30,2; 31,2.26 f.; Esr 1,2 (hebr.); 6,9 f.; 7,12.21 .23; Dan 2,18 f.37.44; vgl. auch 
Esr 5,1 1 f.: Gott des Himmels und der Erde. 

34 Dan 4,34. 

37 Dan 5,23. 

3 * Dan 4,23. Vgl. auch A. H. J. Gunneweg, Esra. KAT, 1985, S. 43: ..Gott des Him- 
mels" ist keine genuine israelitisch-jiidische Gottesbezeichnung, aber auch keine freie 
Erfindung des Chr\ onisten); der Tttel begegnei hauftg in den Elephantine- Papyri im 
Schriftverkehr mil Nichljuden: Dieses Stilmittel betonl zugleich die hervorragende Be- 
deutung von Israels GottJahwe. . . Vgl. weiterhin auch R. Bartelmus, Art 0-59, ThWAT 
VIII, Sp. 204-239, bes. Sp. 220. 

39 Vgl. z. B. Ps 104-106, 111-117; 135; 146-150. 
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archaisierend in akhebraischer Schrift geschrieben. 40 GemaB dem Zeugnis der 
in ihren altesten Teilen aus dem 3. Jh. v. Chr. stammenden griechischen Uber- 
setzung der Bibel, der sogenanntcn Septuaginta (LXX), wurde das Tetra- 
gramm schon damals als Herr gelesen. Durch die ihr darin folgende lateini- 
sche Ubersetzung des Hieronymus, die sogenannte Vulgata, ist dieser Brauch 
auch von den neuzeitlichen Bibeliibcrsetzungen iibemommen worden. Die 
als Masoreten bezeichneten friihmittelalterlichen Tradenten des Bibeltextes 
haben auf ihre Weise dafiir gesorgt, daB der Gottesname nicht ausgesprochen 
wiirde: Sie deuteten durch die als Punktierung bezeichnete Vokalisation des 
Tetragramms an, daB es als mein Herr gelesen werden soil. Das konnte auf 
zweierlei Weise geschehen: Die eine, von den Masoreten aus der Familie Ben 
Ascher praktizierte bcstand darin, das Tetragramm mit den Vokalen fur das 
aramaische Wort der Name (an®) zu versehen und den Leser so an das Aus- 
spracheverbot zu erinnem. Die andere, fur den Geiibten einfachste und wei- 
terhin gelaufigste bestand darin, das Tetragramm mit den Vokalen des hebrai- 
schen Wortes meine Herren (')t(t) 61 zu punktieren und damit auf die er- 
wiinschte Lesung hinzuweisen. So kam es zu dem Schriftbild niri-. Es 
herrschte in den mittelalterlichen Handschriften und friihneuzeitlichen 
Bibeldrucken vor und fUhrte bei christlichen Lesern zu dem MiBverstandnis, 
der Gott Israels habe eigentlich Jehova geheiBen. 62 

4. Die urspriingliche Form des Namens Jahwe. Aus dem oben Gesagten 
geht bereits hervor, daB neben der Langform JHWH auch die beiden Kurz- 
formen Jah und Jahu Verwendung fanden. Angesichts ihres Nebeneinanders 
ist wiederholt die Hypothese vertreten worden, daB die Kurzform urspriing- 
licher als die Langform sei. 4 ’ Der Befund ist dieser Annahme freilich nicht 
giinstig; denn schon in der altesten inschriftlichen Bezeugung des Gottesna- 
mens auf der Stele des Konigs Mescha von Moab aus der Mitte des 9. Jh.s 
v. Chr. begegnet die Langform. 4 * In den in das Endc des 9. oder die 1 . Halfte 
des 8. Jh.s v. Chr. datierten Votivinschriften aus Kuntillet Adschrud liegt die 
iilteste innerisraelitische Bezeugung des Gottesnamens vor. In ihnen begegnet 


10 Vgl. z. B. lQpHab XI.14 in: M. Burrows. The Dead Sea Scrolls of St. Mark's 
Monastry I: The Isaiah Manuscript and the Habbakuk Commentary. New Haven 1950, 
pi. L1X.1 Oder 1 lQPs* XXIII.4.9 und 12 in: J A. Sanders. The Psalms Scroll of Qumran 
Cave 1 1. DJD IV. Oxford 1965, pi. II. 

61 Mit der nur dem Gottesnamen vorbehaltenen Dehnung des Patach zu einem Qa- 
mez. 

61 Vgl. den Choral von Bartholomaus Crasselius (1667-1724) Dir. dir. Jehova. will 
ich singen. EKG 237, jetzt als Dir. dir. du Hochster. will ich singen. EG 328, gefilhrt. 
W.M. L. de Wette hat dicse Namensform noch in seinem Commentar iiberdie Psalmen. 
Heidelberg 1829 5 beibehallen. 

“ Vgl. dazu M. Rose. Jahwe. ThSt(B) 122. 1978, S. 22-30. 

44 KA1 181.18; vgl. TUAT 1/6, 1985, S. 649. 
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er sowohl in seiner Kurz-“ wie in seiner Langform. 66 In seiner nachstaltesten 
epigraphischen Bezeugung in der Grabinschrift von Chirbei el-Qom Nr. 3 aus 
der 2. Halfte des 8. Jh.s v. Chr. erscheint er in seiner Langform. 47 Der Unter- 
schied zwischen den beiden Formen ist sprachgeschichtlich erklarbar, braucht 
uns hier aber nicht zu beschaftigen. 68 

Wichtiger ist es, die urspriingliche Aussprache des Tetragramms als Jahwe 
zu belegen. w Sie wird durch eine Reihe von Kirchenvatem aus der Zeit zwi- 
schen dem 3. bis zum 5. Jh. n. Chr. bezeugt. Nach Clemens von Alexandrien 
(Strom. V. 6.34,5) wurde es als laoue oder laouai, nach Epiphanius von Sa- 
lamis (adv.haer. 1,3.40,5) als lobe und nach Theodore t von Kyros (quaest. in 
Ex. XV; haer.fat. 5,3) als labe oder Iabei ausgesprochen. In samtlichen Fallen 
ist ganz offensichtlich ein nirr/Jahwe gemeint. Die entsprechende Namens- 
form hat sich unter dem EinfluB von Heinrich Ewald mit Recht im wissen- 
schaftlichen Sprachgebrauch durchgesetzt und die auf der Verkennung der 
Bedeutung der masoretischen Punktation des Tetragramms beruhende Un- 
form Jehova vcrdriingt. 

5. Die Bedeutung des Namens Jahwe. Suchen wir die Frage nach der 
urspriinglichen Bedeutung des Jahwenamens zu beantworten, so begeben wir 
uns auf ein hypothetisches Feld. Der Versuch macht aus sachlichen Griinden 
einige Uberlegungen zur semitischen Bildung von Personen- und Gottema- 
men unvermeidlich. Daher sind Grundkenntnisse semilischer Sprachen fur 
das Verstandnis des folgenden Abschnitts hilfreich, wenn auch nicht unerlaB- 
lich. 70 Wie wir sehen werden, laBt sich die Namensform als solche zwar im 
Rahmen der allgemeinsemitischen Namensbildung erklaren, doch verfiigt der 
Forscher am Ende uber einen so breiten Spielraum bei ihrer konkreten Ab- 
leitung, daB er bei seiner Entscheidung auf zusatzliche religionsgeschichtliche 
Daten und Annahmen angewiesen ist. Das hypothetische Ergebnis gehort nur 
insoweit in die Theologie, als die Beantwortung der Frage nach der Herkunft 
und der urspriinglichen Eigenart eines Gottes einen Ansatzpunkt fur das Ver- 
standnis seiner geschichtlichen Wandlungen bietet. 

Die wissenschaftlichen Erklarungen des Gottesnamcns Jahwe gehen von 
zwei unterschiedlichen Moglichkeiten der semitischen Namensbildung aus: 71 
1.) von Nominalsatzen des Typs nominales Subjekt + nominales Pradikat und 


65 AHT 8.022; AHE KAgr (9): 10,1. 

“ AHT8.015; 8.016; 8.021 bzw. AHE KAgr (9): 6.2; 10,1 und 8.2 bzw. TUAT 11/4. 
1988, S. 562 ft; vgl. die Zusammenstellungen bei H. Ringgren, ThWAT 111, Sp. 536. 

47 AHT 25.003; AHE Kom (8): 3, S. 207 bzw. TUAT n/4, S. 557. 

44 Die Langform *nin; konnte liber *jahwaj aus einem yahwayu*. die Kurzform in; 
uber ein yahuwuy* aus einem yahuwuyu * enlstanden sein. 

44 Vgl. dazu ausfuhrlich M. Rose, jahwe. ThSt(B) 122,1978. S. 6-16. 

70 Leser. die sich durch die folgenden philologischen Argumentationen iiberfordert 
fiihlen, mogen die Lektiire mitPunkt 6 auf S. 81 fortselzen. 

71 Vgl. dazu M. Noth. Israelitische Personennamen, S. 11-41. 
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2.) von Verbalsatznamen des Typs verbales Pradikat + nominates Subjekt. Fur 
beide Namensformen haben wir bereits Beispicle kennengelemt: Die erste 
steht hinter den Formen des Namens Abraham (Abiram), die zweite hinter 
der primaren Langform des Namens Jakob (Jaqubel). 72 Bei beiden Namen- 
stypen pflegt das Subjekt aus einem Gottesnamen oder einem ihn vertreten- 
den Epitheton (einem Beinamen) als theophorem Element zu bestehen. Wie 
der Name Jakob zeigt, kann letzteres im Laufe der Zeit verloren gehen. Das 
mUBte gegebenenfalls auch bei dem Namen Jahwe der Fall sein; denn es 
handelt sich bei ihm offensichtlich um eine von dem Verb n;n/ nin (hawah/ha- 
jah) gebildete Form. Besteht nun ein Gottesname allein aus einer Verbform, 
ist damit freilich noch nicht gesagt, daB es sich um den Rest eines Satznamens 
handelt. Es kann sich in diesem Fall namlich auch um einen reinen Verbal- 
namen handeln. Den Ausgangspunkt fur alle weiteren Ubcrlegungen bildet 
die Einsicht, daB es sich bei dem Namen Jahwe jedenfalls um eine von der 
Wurzel HWJ/HJH abgeleitete Verbform handelt. 

Ad 1.): Wir sehen uns also zunachst nach amoritischen 73 (bzw. friihkana- 
anaischen), 74 von der Verbalwurzel HJH/HWH abgeleiteten Satznamen aus 
dem 2. Jh. v. Chr. um. 75 Es handelt sich bei ihnen allerdings um Personenna- 
men. Daher ist ihr Beweiswert von vomherein eingeschrankt. Hinsichtlich 
der Bildung und Bedeutung des Jahwenamens erlauben sie allenfalls Analo- 
gieschliisse. So sind uns z. N. im Amoritischen oder Friihkanaanaischen in 
akkadischer Keilschrift Personennamen wie la-h-ilum, Ia-wi-ilum und Ia-wi- 
Addu ubcrliefert. 76 Da der Konsonant h im Akkadischen in der Regel iiber- 
haupt nicht, gelegentlich aber mil dem gutturaler ausgesprochenen h, der etwa 
unserem ch entsprechende weichere Rachcnlaut h aber stets als h wiederge- 
geben wurde, diirfte sich hinter Jahwi-GN 77 ein dem hebraischen n;n (sein, 
werden ) entsprechendes Verb und hinter Jahwi-GN ein dem hebraischen n-n 
(leben) korTespondierendes verbergen. Den Gottesnamen Jahwe hat man je- 
denfalls in all den genannlen Namen nicht zu suchen. Der erste Name laBt 
sich grundsiitzlich mit GN-existiertAdfit existieren und der zweite mit GN- 


n Vgl. dazu oben, §3.2, S. 41. 

71 Als amoritisch bezcichnel man die weder mit dem Ugaritischen, Aramaischen 
oder Kanaanaischen identische, aber mit alien drei verwandte Sprache von Bewohnem 
Syriens im 2. Jh. v. Chr. Die Bezeichnung geht auf die seit dem 3. Jh. v. Chr. iibliche 
sumensch-akkadische Bezeichnung Syriens als des Westlandes ( amurru ) zuriick. 

74 Vgl. W. von Soden, Jahwe „Er ist, Er erweist sich", WO 3/3, 1966. S. 177-187. 
hierS. 178 Anm 1 =ders„ Bibel, BZAW 162, 1985, S. 78-88, hier79Anm. 1. 

75 Vgl. dazu M. Weippert. Jahwe, RLA V, S. 246b-253a = ders.. Jahwe. FAT 18. 
1997, S 35-44; D. N. Freedman u. P O’Connor, ThWAT HI. Sp. 533-545; K. van der 
Toom, DDD, Sp. 1711-1730, aber auch W. von Soden. a. a. O. 

74 Vgl. zum Folgenden W. von Soden, a. a. O., S. 178 f. bzw. S.79f. und E. A. 
Knauf. Midian. ADPV 1988, S. 43 f. 

77 GN = Gottemame. 
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lebt/gibt Leben iibersetzen. Die doppelte Ubersetzungsmoglichkeit erklart 
sich jeweils daraus, daB es sich bei dem Verb sowohl um eine Form des 
Grund- wie des Kausativstammes handeln kann. Doch scheidet dk Deuiung 
als bloBe Existenzaussage in beiden Fallen aus, weil sich ein so gebildeter 
Satzname nur als Bestreitung der Negation der Existenz eines Gottes verste- 
hen lieBe, was der religiosen Welt des 2. Jh.s v. Chr. widersprache. 

Es gibt im Altbabylonischen freilich auch mittels des Verbs baiiim 
(seinAverden) gebildete Personennamen wie z. B. Ibuschi-ilum. Bei dem hier 
genannten Beispiel diirfte es sich um einen Huldigungsnamen an den person- 
lichen Schutzgott mit der Bedeutung Der Gott wirla dauernd handeln. So 
lieBe sich auch der Name Jahwe als eine Ableitung von dem Verb HWJ/HJH 
als aus einem Jahwi-il (El wirkt dauernd) entstandene Kurzform verstehen. 
In diesem Fall muBie man annehmen, daB der Name sein theophores Element 
verloren hatte und allein die verbale Kurzform erhalten geblieben ware. Aber 
diese Erklarung besitzt die fundamentale Schwierigkeit, daB sie statt von 
einem Gottes- von einem Personennamen ausgeht. 

Ad 2.): Es ist daher verstandlich, daB man aus dem Wunsch nach einer 
gradlinigeren Ableitung heraus auch auf die andere Moglichkeit zuriickge- 
griffen hat, daB der Jahwename von vomherein nur aus einer Verbform be- 
stand. Dabei kann man sich auf altnordarabische Gottesnamen berufen, die 
lediglich aus einer Verbform in der Praformativkonjugation bestehen. Als 
Beispiele seien hier die Namen der Gotter Jcfuq (Er schUtzt) oder der unter- 
schiedlich als JaguthIJagut Oder Jagusch (Er hilft) belegte genannt. 78 Bei den 
Gottesnamen dieses Typs ist davon auszugehen, daB sie entweder im Verlauf 
der Zeit einen anderen Eigennamen des Gottes verdrangt Oder von Anfang an 
nur aus einer Verbform bestanden haben. 

Das hebraische Lexikon stellt fur die Interpretation des Namens Jahwe die 
Verbalwurzel HWJ/HJH zur VerfUgung. Von ihrsind im Biblischen Hebraisch 
ein HWH I mit der Bedeutung fallen, II werden und III begehren und vor 
allem HJH mit der Konnotation werden, geschehen, sein 79 belegt. Der Form 
nach kann es sich bei dem Gottesnamen sowohl um die 3.sing.masc. der 
Praformativkonjugation des Grundstamms* 0 als auch des Kausativstamms" 
handeln. Sucht man den Ursprung der Jahwe- Verehrung aus alsbald zu nen- 
nendcn Griinden primar im Siidostcn des palastinischen Kulturlandes. so kann 
man prinzipiell auf mogliche weitere Ableitungen aus dem Aramaischen ver- 
zichten, weil die Aramiier im Siidcn nicht iiber den Jabbok hinaus vorgedrun- 
gen sind. 


78 Vgl. dazu M. Hofner, Vorislamische Religionen. in H. Gese u. a., RM 10/2. 1970, 
S. 478 bzw. E. A. Knauf, Midian, ADPV 1988. S. 44 f. 

78 Vgl. dazu C.H. Ratschow, Werden. BZAW 70, 1941 und R. Bartelmus. HJH. 
ATS AT 17, 1982. 

80 Des Qal der klassischen hebraischen Grammatik. 

81 Des Hif’il der klassischen hebraischen Grammatik. 
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Dagegen liegt es bei dieser Lokalisierung nahe, sich zusatzlich im arabi- 
schen Lexikon umzusehen. Es stellt fur die Wurzel HWJ/HJH die drei Be- 
deutungen 1.) begehren, 2.) fallen und 3.) wehen zur Verfiigung. Im Arabi- 
schen fehli der Wurzel ebenso die Bedeutung werden/sein wie im Hebrai- 
schen die Konnotation wehen. Man wird diesen chiastischen Befund 
zuriickhaltend zu beurteilen und eher sprach- als religionsgeschichtlich zu 
erklaren haben. Der ROckgriff auf die Bedeutung begehren erscheint ange- 
sichts der kaum vor dem spaten 8. oder friihen 7. Jh. v. Chr. greifbaren Inter- 
pretation des Verhaltnisses zwischen Jahwe und Israel als einer Liebesbezie- 
hung fur die Vorzeit ebenso verfriiht 83 wie der auf das hebraische Verb HJH 
werden/sein als zu abstrakt. 83 Dagegen wiirde bei einem Berg- und Wettergott 
der Name Der es wehen lafit 84 oder Der fallen lafit/fallF als angemessen 
erscheinen. Im ersten Fall wiirde er als Gott des Sturmes, im zweiten als der 
des Blitzes gekennzeichnet. 86 

6. Die Herkunft Jahwes. Damil ist bereits gesagt, daB wir Jahwe von Hause 
aus fUr einen Berg- und Wettergott halten. Dafiir sprechen zwei Befunde: 
Erstens weisen ihn die traditionell mit den Theophanieschilderungen verbun- 
denen Phiinomene als einen Wetter- und damit nordwestsemitischer Tradition 
gemiiB als einen Berggott aus. 87 Unterstiitzend dafiir lassen sich zweitens die 
Texte aufrufen, die ihn ausdrticklich mit einem Gottesberg im Siidosten oder 
Siiden des Kulturlandes verbinden oder aus diesen Himmelsrichtungen her- 
aufziehen lassen. Die altesten fur seinen urspriinglichen Wohnsitz angefuhr- 
ten, aber nicht unbestrittenen Belege konnten in den Inschriften des Pharao 
Amenophis 111. (1402-1364) in den nubischen Tempeln von Amara-West und 
Soleb vorliegen. 88 In ihnen ist im Rahmen geographischer Listen von dem 
fJAw-Land Jhw3 bzw. von Jhw im SiAu-Land die Rede. 89 Von den im Kon- 
text genannten Namen laBt sich jedenfalls noch S’rr mit dem edomitischen, 
ostlich der ‘Araba-Ebene gelegenen Bergland SeTr identifizieren. Unterstellt 
man, daB es sich bei dem Namen Jhw sowohl um den Namen des Gottes wie 


83 Vgl. dazu oben, §2.6, S. 54-59. 

83 DaB Ex 3.14 mit der im Hebriiischcn hcrkommlichen Verbalbedeutung spiclt. 
besitzt kontextuelle Grunde und bildet kein zureichendes Gegenargument 

84 Ablcitung vom Grundstamm. 

83 Ableitung vom Kausativ. 

86 Vgl. auch K. van der Toom, DDD, Sp. 1723, und zur negaliv beschiedenen. aber 
in der Forschung vertretenen Annahme, Jahwe sei ursprunglich mit El gleichzusetzen. 
Sp. 1 724 f. 

87 Vgl. dazu unten. S. 130-133. 

88 Vgl. dazu S. Herrmann, Der all. Gottesname, EvTh 26, 1966. S. 281-293. hier 
S. 282-290 = ders., GSl.ThB 75, 1986, S. 76-87, hier S. 77-85 bzw. ders., Mose, EvTh 
28. 1968, S. 301-328. hier S. 31 1 f. und S. 317 f. = ders.. ThB 75, S. 47-75. hier S. 57 f. 
und S. 63. 

88 Bei der umschnftlichen 3 handell es sich um die Wiedergabe eincs agyptischen 
Alef. 



82 § 3 Vom Namen und der Herkunft Jahwes 


seines heiligen Berges handelt, konnten wir es in diesen lnschriften aus dem 
14. Jh. v. Chr. mit den aitesten Belegen fur den biblischen Gott Jahwe und fur 
seine Verehrung im der Nahe des Berglandes von Selr zu tun haben. 90 Letzte 
Sicherheit ist in dieser Beziehung nicht zu erreichen, 91 wohl aber spricht eine 
gewisse Wahrscheinlichkeit dafiir. 92 

Immerhin wiirde die gegebenenfalls durch die lnschriften nahegelegte 
Moglichkeit, die Urheimat Jahwes im Bereich der zum Golf von 'Aqaba 
fiihrenden ‘Araba zu suchen, durch Ri 5,4 f. bestatigt. Hier heiBt es im Rah- 
men eines der alteren Dichtung nachtraglich vorangestellten Theophaniehym- 
nus: 


Jahwe, hei deinem Aufbruch von Se c ir, 
bei deinem Schreiten von Edoms Gefild 
erbebte die Erde. ..schwankte" der Himmel. 
ja iroffen die Wolken von Wasser. 

Die Berge ..erbebten" vor Jahwe her, " 93 
vor Jahwe, dem Got l Israels. 

In diesen judaischen Einleitungsversen des alten Deboraliedes 94 wird als 
selbstverstandlich vorausgesetzt, daB Jahwe im Gewitter vom Bergland Se'fr 
und damit von Edom heraufzieht. Seine Heimat wird also in (Jbereinstim- 
mung mit den oben aus den agyptischen lnschriften gewonnenen Daten im 
Siidosten des palastinischen Kulturlandes zu suchen sein. Gegen die Annah- 
me, daB sich in den in Midian spielenden Sagen in Ex 2,16 ff. und 3,1 ff. eine 
Erinnerung an den historischen Mose erhalten hat, kann man Bedenken tra- 
gen.” Immerhin laBt sich aus ihnen ahnlich wie aus Ex 18 entnehmen, daB 
die Erzahler wuBten, daB die Midianiter ebenfalls Jahweverehrer gewesen 
sind. 96 Beriicksichtigt man weiter, daB die Stadt Madjan, deren Name kaum 


90 Vgl. E. A. Knauf, Midian, ADPV. 1988, S. 46-48. 

91 Vgl. z. B M. Weippert. ..Hciliger Krieg" in Israel und Assyrien, ZAW 84, 1972, 
S. 491 Anm. 144 = ders.. Jahwe. FAT 18. 1997, S. 97 Anm. 140 und H. Donner, Ge- 
schichte des Volkes Israel I, ATD.E 4/1, Gottingen I995 2 , S. 1 16, der feststellt, daB 
niemand weifi. ob Yhw3 eine Landschaft. ein Ort, ein Berg, ein Gott oder einfach eine 
menschliche Person ist. 

92 K van der Toom, DDD, Sp. 1714: a reasonable assumption. 

93 Bei dem Das ist der Sinai oder Der vom Sinai handelt es sich mil den alteren 
Auslegem urn eine Glosse. 

94 Vgl zu ihm F. Stolz. Jahwes und Israels Kriege. AThANT 60, 1972, S. 105-113, 
bes S. 1 10 (vgl. S. 105), wo er die schlieBliche Tradierung des Liedes aufgrund der 
V. 2-5 im Jerusalemer Kult lokalisiert. und zuletzt H.-P. Mathys, Dichter und Beter 
Theologen aus spatatl. Zeit. OBO 132, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1994. 
S. 174-176. 

95 Zu ihrer literarischen Schichtung vgl auch Chr Levin. Jahwist, FRLANT 157, 
1993, S. 359-361. 

96 Vgl. A. H. J. Gunneweg, Mose in Midian. ZThK 61, 1964. S. 1-9 = ders.. Scrip- 
ture, 1983, S. 36-44. Selbst wenn man mit einer Riickprojektion der aus historischer 
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von dem der Midianiter zu trennen ist, siidostlich des Golfes von ‘Aqaba liegt, 
so gewinnt die Annahme an Wahrscheinlichkeit, daB sich in Ri 5,4 f. die 
Erinnerung daran erhalten hat, daB Jahwes Heimat im Bereich ostlich und 
westlich der ‘Araba zu suchen ist. 97 

Zu Jahwes Verehrem diirften auch die Keniter gehort haben: Einerseits 
wird ihrem Hews eponymos Kain (Num 24,21 f.; Ri 4,11), in Gen 4,15 ein 
Schutzzeichen Jahwes zugebilligt, und andererseits erscheint die Keniterin 
Jael in Ri 5,24 ff. als Verbiindete der Israeliten. Dariiber hinaus werden die 
im Negeb liegenden Stadte der Keniter in 1. Sam 30,29 (vgl. 1. Sam 27,10) 
in einer Aufzahlung siidjudaischer Stadte erwahnt. 98 Und schlieBlich soil nach 
Ri 1,16 und 4,11 f. Moses Schwiegervater ein Keniter gewesen sein. 99 Von 
diesen Beobachtungen her ist die Annahme vertretbar, daB Jahwe in der Vor- 
zeit der Gott eines im Siidosten der ‘Araba gelegenen Gottesberges gewesen 
ist.' 00 

Eine andere Frage ist es, ob der biblische Gottesberg von den Erzahlem 
noch dort gesucht worden ist. Die Dombuscherzahlung in Ex 3,1-18* wird 
man dafiir kaum noch in Anspruch nehmen konnen; denn bei ihr scheint es 
sich um eine vom Jahwisten gebildete Atiologie fur die Heiligkeit des Sinai 
zu handeln. 101 Angesichts der eindeutigen Lokalisierung des Sinai auf der 


Zeit bekannten Jahweverehrung der Midianiter in die Vorzeit rechnen wollte, anderte 
sich an der SchluBfolgerung wenig. 

97 Vgl. L. E. Axelsson, Lord, CB.OT 25, 1987, S. 65. - Auf Dtn 1,2 wird man in 
diesem Zusammenhang mit L Perlitt, Deuteronomium, BK V/l/1, 1990, S. 14 der 
erzahlerischen Funktion des Verses gemaB gegen H. Gese, in: F. Maass, Hg., Das feme 
und nahe Wort. FS L. Rost, BZAW 105, 1967, S.50 = ders., Vom Sinai zum Zion, 
BevTh 64, Miinchen 1974 (ND), S. 82 verzichten miissen. 

98 Vgl. dazu R. W. Klein, WBC 10, 1983, S. 284 f. z.St. 

99 Vgl. dazu W. H. Schmidt, Exodus. EdF 191, 1983, S. 113-115. 

100 Es fallt allerdings auf, daB vom Sinai auBer an den bereits erwahnten Stellen 
auBerhalb des Pentateuchs nur noch in Ps 68,9.18 und Neh 9,13 die Rede ist. - Man 
hat aus Ex 15,25; 18,13-27 und Dtn 33,7-11 schlieBen wollen, daB der Gcdankc dcr 
Rechtsprechung und Gesetzgebung durch Mose urspriinglich mit Kadesch verbunden 
war und erst sekundar auf den Sinai iibertragen worden ist; vgl. z. B. J. Wellhausen, 
Prolegomena, Berlin 1927 6 , S. 324 f. und zuletzt J. Blenkinsopp, Pentateuch, 1992, 
S. 136-138 (vgl. S. 163 und S. 198). Aber gegen diese Hypothese spricht 1.) der spate 
Charakter von Ex 15,25b-26(vgl. N. Lohfink, „Ich bin der Herr, dein Arzt“ [Ex 15,20] 
Gott, Gesellschaft und menschliche Gesundheit in einer nachexilischen Pentaleuchbe- 
arbeitung [Ex 15,25b,26], in: ders.. Stud, zum Pentateuch, SBAB 4, 1988, S. 91 — 1 55, 
vgl. besonders S. 108-120); 2.) der eine Erinnerung an die Mosezeit ausschlieBende 
Ruckgriff von Ex 18,13-27 auf Gepflogenheiten der Konigszeit (vgl. R. Knierim, Ex- 
odus 18 und die Neuordnung der mosaischen Gerichtsbarkeit, ZAW 73, 1961, 
S. 146-171; dazu E. Aurelius, Furbitter, CB.OT 27, 1988, S. 180 f.) und 3.) die zumin- 
dest dtr Uberarbeitung von Dtn 30,8-11 (vgl. St. Beyerle, Mosesegen, BZAW 250, 
1997, S. 124-131). 

101 Vgl. dazu unten, §4.2, S. 92 f. 
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heute seinen Namen tragenden Halbinsel durch die Priesterschrift 102 wird man 
zogern, einem spaten Jahwisten eine andere Vorstellung liber die Lage des 
Gottesberges zuzuschreiben. Spatestens seit dem 6. Jh. n. Chr. wird der Sinai 
mit dem auf der gleichnamigen Halbinsel gelegenen Dschebel Musa identi- 
fiziert. 103 Sieht man sich die beiden signifikantesten Paralleltexte zu Ri 5,4 f. 
in Dtn 33,2 und Hab 3,3 an, so fallt auf, daB sie Jahwe zunachst vom Sinai 
und aus Se c ir (Dtn 33,2) bzw. aus Teman und damit aus Edom 104 (Hab 3,3) 
kommen lassen, dann aber parallel dazu seinen Aufbruch vom Berg oder 
Gebirge Paran besingen. Nun liegt Paran nach 1. Kon 11,18 zwischen Midian 
und Agypten. Vermutlich lebt der Name in der heutigen Oase Feran am FuBe 
des Berges Sirbal fort, der mit seinen 2070m die auf 600m liegende Oase mit 
seinen ftinf Gipfeln um 1500m iiberragt und damit weit eindrucksvoller als 
der ebenfalls auf dem Siidzipfel der Sinaihalbinsel gelegene Moseberg mit 
seinen 2285m wirkt. 105 Das konnte bedeuten, daB beide Texte einen Ausgleich 
zwischen der primaren und der sekundiiren Lokalisierung des Gottesberges 
versuchen. Aber vermutlich wird diese ganze geographische Breite deshalb 
zur Beschreibung seiner Herkunft aufgeboten, um die Gewalt seines den Siid- 
himmel fullenden Erscheinens zu unterstreichen. 

Bedenken wir, welchen Reichtum an Gottesbezeugungen das Alte Testa- 
ment enthalt, so mutet das Ergbnis dieser Erkundung iiber den Namen und 
die Herkunft Jahwes bescheiden an: Nur im Nebel der Vorzeit zeichnet sich 
uns verschwommen und daher nicht unanfechtbar 106 das Bild des auf seinem 
Berge siidostlich von Edom residierenden Gottes ab, der iiber Winde und 
Wetter gebietet und um den sich die Ziehbauern der Region als seine Verehrer 
scharen. Zur Zeit der exilisch-nachexiischen Erzahler war diese Lokalisie- 
rung seines heiligen Berges jedoch langst vergessen und durch die bekanntere 
Wallfahrtsstatte auf der Sinaihalbinsel ersetzt. DaB die im Negeb als Ziehbau- 
ern lebenden Keniter und Midianiter denselben Gott wie sie verehrten, war 
ihnen dagegen noch bekannt. Und so lieBen sie Mose auf seiner Flucht vor 


102 Zum Problem des Gottesberges vgl. H. Donner, Geschichte des Volkes Israel I, 
ATD.E4/1. 1995 2 , S. 111-117 und zum priesterlichen Sinai P. Maiberger, Untersuchun- 
gen, OBO 54. 1984, S. 101-104. Er verweist dabei 1.) auf die priesterliche Mannaer- 
zahlung in Ex 16* nebst ihrem biblischen Echo, hinter der die nur auf der Sinaihalbinsel 
beheimatete Manna-Tamariske steht (vgl. ders.. Das Manna. Eine literarkritische, ety- 
mologische und naturkundliche Untersuchung, AAT 6/1, 1983, S. 382^138), und 2.) auf 
die Zeugnisse bei Josephus, zumal in Contra Apionem 11,25. Hinzuzufiigen ware der 
Verweis auf das spatpriesterliche Stationenverzeichnis in Num 33. 

103 Vgl. P. Maiberger, Untersuchungen, S. 15. 

104 Vgl. Am 1,12 und Jer 49,7. 

105 Vgl. dazu P. Maiberger, S. 15. 

106 Es ist abzusehen, daB man der hier vorgetragenen Rekonstruktion den Charakter 
eines Zirkelschlusses vorwerfen wird. Sie kann sich immerhin auf die Theophanietra- 
dition berufen, die Jahwe unter Gewittem vom Siiden her kommen laBt; vgl. dazu auch 
unten, §6.2, S. 131-134. 
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dem Pharao bei ihnen Zuflucht suchen und mit Israel nach dem Auszug aus 
Agypten zu dem nun auf der gleichnamigen Halbinsel lokalisierten Gottes- 
berg Sinai Oder Horeb 107 ziehen. Ob man nun den urspriinglichen Gottesberg 
im Stidosten oder Siidwesten des palastinischen Kulturlandes sucht, andert 
das nichts an der Wahrscheinlichkeit, daB Jahwe einst als Wettergott auf sei- 
nem heiligen Berge wohnte und sein Name ihn als den zu erkennen gab, der 
Wetter und Winden gebietet. Aber entscheidender als die Urspriinge sind die 
geschichtlichen Entfaltungen des Gottes. 

7. Jahwe und Israel. Zu ihnen gehort es, daB Jahwe zum Gott der mittel- 
palastinischen Stammegemeinschaft Israel geworden ist. Wie sich das voll- 
zogen hat, bleibt im Dunkel der Vor- und Friihgeschichte verborgen. Die Bibel 
erzahlt dariiber die Geschichten von Israels Auszug aus Agypten, 108 von den 
Bundesschliissen am Berge Sinai wie im Lande Moab und vom Landtag zu 
Sichem. 109 Der Name Israel begegnet uns zum ersten Mai in der sperrigen 
Nachricht der Merneptah-Stele aus dem Jahr 1208 v. Chr. In ihr berichtet der 
gleichnamige Pharao nach der Aufzahlung der Stadte Askalon, Gezer und des 
am See Genezaret liegenden Jenoam mit einem einzigen Satz davon, daB er 
Israel vemichtet hat. Das dem Namen beigegebene Determinativ laBt keinen 
Zweifel daran, daB es sich bei diesem Israel um eine Gemeinschaft handelt." 0 
Welche der spateren Stamme Israels Ende des 13. Jh.s v. Chr. zu ihr gehorten, 
wissen wir nicht. Aber es hieBe die Skepsis wohl zu weit treiben, wenn man 
jeglichen Zusammenhang des Gottesvolkes mit ihr leugnen wollte. Gerade 
deshalb sollte es auffallen, daB sie sich nach dem Gott El, dem hochsten Gott 
des kanaanaischen Pantheons, 1 " nannte. Hinter dem verbalen Element des 
Namens Israel kann sich entweder das Verb rnir (sard) I streiten 112 oder II 
herrschen , verbergen. Daher bedeutet der Name Israel entweder El streitet 
oder El herrscht/moge sich als Herrscher erweisen.'" Bedenken wir, daB der 


107 Zur primaren Bedeutung des Wortes Horeb als Odland und seiner Wahl zur Ver- 
meidung der anstoBig erscheinenden Verbindungen Israels mit Se'ir, Edom und Midian 
vgl. L. Perlitt, Sinai und Horeb, in: H. Donner u. a., Hg., FS W. Zimmerli, 1977, 
S. 302-322 = ders., Deuteronomium-Studien, FAT 8, 1994, S. 32-49. 

108 Vgl. dazu GATI.S. 115 f. 

108 Vgl. Jos 24 und dazu S. Kreuzer, Friihgeschichte, BZAW 178, 1989, S. 183-213, 
bes. S. 213, woer die Grunderzahlung der V. 25-27* in die josianische Zeit datiert, und 
V. Fritz, Josua, HAT 1/7, Tubingen 1994, S. 235-239, der sie DtrH zuweist. 

110 Vgl. TUAT 1/6, 1985, S. 544-552, bes. S. 552. 

111 Vgl. zu ihm W. Herrmann, DDD, Sp. 522-533. 

112 So O. EiBfeldt, OLZ 58, 1963, Sp. 331 = ders., KS IV, Tubingen 1968, SS.98; 
vgl. auch Gen 32,29 und Hos 12,4f. 

113 So M. Noth, Israelitische Personennamen, S. 207 f. Zu anderen Deutungen vgl. 
H.-J. Zobel, ThWAT III, Sp. 988-990 und jetzt auch O. Margalith, On the Origin and 
Antiquity of the Name ..Israel", ZAW 102, 1990, S. 225-237. Unter Hinweis auf die 
ugaritische Namensform als der gegeniiber der agyptischen und assyrischen (vgl. die 
Monolith-Inschrift Salmanassar III. Z.9I, TUAT II/4, 1984, S. 361) mit ihrer Ausspra- 
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Name Israel in Ugarii als der eines Handwerkers begegnet"'* und der ugariti- 
sche El kein Kriegsgott gewesen ist, so werden wir der zweiten Deutung den 
Vorzug geben, die diese Gemeinschaft der Herrschaft des hochsten Gottes des 
kanaanaischcn Pantheons unterstellt. So ist es verstiindlich, daC in einer un- 
ruhigen Epoche, wie sie die Wende der Spatbronzezeit zur Eisenzeit darstellte, 
der Blitze schleudemde Jahwe sich den Neusiedlem und den sich mit ihnen 
vereinigenden Gruppen als der geeignetere Schutzgott darstellte. Wie sich das 
geschehen ist und wie sich dabei der Ausgleich zwischen El und Jahwe voll- 
zogen hat, entzieht sich angesichts der Eigenart unserer Quellen der histori- 
schen Einsicht. Dafiir erscheint uns Jahwe in dem Halbdunkel der Sagen und 
alten Liedfragmente als der zuverlassige Heifer und Vorkampfer Israels. 

Literatur: E. Axelsson, The Lord Rose up from Seir. Studies in the History and Tradi- 
tions of the Negev and Southern Judah, CB.OT 25, Stockholm 1987; E. Aurelius, Der 
Filrbitter Israels. Eine Studie zum Mosebild im Alten Testament, CB.OT 27, Stockholm 
1988; R. Bartelmus. HJH. Bedeutung und Funklion eines hebraischen ..Allerweltswor- 
tes‘‘, ATSAT 17, St. Ottilien 1982; Si. Beyerle, Der Mosesegen im Deuteronomium, 
BZAW 250, Berlin und New York 1997; J. Blenkinsopp, The Pentateuch. An Introduc- 
tion to the First Five Books of the Bible, London 1992; F. M Cross. Canaanite Myth 
and Hebrew Epic. Essays on the History of the Religion of Israel, Cambridge/Mass. 
1973; H.Gese, M. Hofner und W. Rudolph, Die Religionen Altsynens, Altarabiens und 
der Mandaer, RM 10/2, Stuttgart u. a. 1970; ders., Vom Sinai zum Zion. Atl. Beilrage 
zur biblischen Theologie, BevTh 64, MUnchen 1974 (Giltersloh 1990 3 ); O. Grether, 
Name und Wort Gottes im AT, BZAW 64. Berlin 1934; A. H. J Gunneweg, Mose in 
Midian. ZThK 61, 1964, S. 1-9 = ders.. Sola Scriptura. Beitrage zur Exegese und Her- 
meneutik des ATs, hg. v P. Hoffken, Gottingen 1 983; S. Herrmann, Derail Gottesname, 
EvTh 26, 1966, S. 281-293 = ders., GSt zur Geschichte und Theologie des ATs, ThB 
75, Miinchen 1986. S. 76-87; M Hofner, siehe: H. Gesc, M. Hofner und W. Rudolph; 
A. R. Johnson. The One and the Many in the Israelite Conception of God. Cardiff 1942 
( 1961 3 ); E. A. Knauf, Midian. Untersuchungen zur Geschichte Palastinas und Nordara- 
biens am Ende des 2. Jh.s v. Chr., ADPV, Wiesbaden 1988; S. Kreuzer. Die Friihge- 
schichte Israels in Bekenntnis und Vcrkundigung des ATs. BZAW 178, Berlin und New 
York 1989; Chr Levin. Der Jahwist. FRLANT 157, Gottingen 1993; A. Lohfink. Studien 
zum Pentateuch, SBAB 4. Stuttgart 1988; P. Maiherger, Topographische und hislori- 
sche Untersuchungen zum Sinaiproblem. Worauf beruhl die Identifizierung des Gahal 
Musa mit dem Sinai?, OBO 54, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1984; T. A. D Met- 
linger. In Search of God. The Meaning and Message of the Everlasting Names, trl. F. H 
Cryer, Philadelphia 1987; G. H. Parker-Taylor, Yahweh; The Divine Name in the Bible. 
Waterloo/Ontano 1975; C. H Raischow. Werden und Wirken. Eine Untersuchung des 
Wortes haja als Beitrag zur Wirklichkeitserfassung des ATs. BZAW 70. Berlin 1941; 
D. B. Redford, Egypt, Canaan and Israel in Ancient Times. Princeton 1992; M Rose. 
Jahwe. Zum Slreit urn den atl. Gottesnamen, ThSt(B) 122. Zurich 1978; W. H Schmidt. 
Exodus, Sinai und Mose, EdF 191, Darmstadt 1983; W. von Soden, Bibel und Alter 


chedes Siblianten miti einzig sicheren tritl Margalilh fur die ursprungliche Aussprache 
als Ischrael ein und dcutet den Namen S. 235 als Goil isl rechischaffen. 

111 KTU 4.623,3. 
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Orient. Altonenialische Beitrage zum AT. hg. v. H.-P. Muller, BZAW 162. Berlin und 
New York 1985; F. Slolz, Jahwes und Israels Knege, AThANT 60, Zurich 1972; J. Van 
Selers, The Life of Moses. The Yahwist as Historian in Exodus-Numbers, Contributions 
to Biblical Exegesis and Theology 10, Kampcn 1994; M Weippen, Jahwe und die 
anderen Goiter. Stud, zur Religionsgeschichte des antiken Israel in ihrem syrisch-pala- 
stinischen Kontext, FAT 18. Tubingen 1997. 


. § 4 Vom Wesen und vom Namen Jahwes 

Lehrsatz 1 : Die Erzahlung von der Berufung Moses in Ex 3 enthalt eine ganze 
Reihe von Hinweisen auf das Wesen und Wirken Jahwes: Die Statte seines 
Erscheinens verlangt als heiliger Ort besondere Reinheit (Ex 3,5), seine Ge- 
genwart die ehrfurchtsvolle Verhiillung des Antlitzes (Ex 3,6); denn der 
Mensch, der Gott siehl, stirbt (Ex 33,20). 1st er ein mit seinem Volk ziehender 
Gott, wie es die Beistandsformel (Ex 3,12a) verheiBt, so wird der Mensch 
seiner Gegenwart doch erst im Nachhinein inne (Ex 33,23). 

Lehrsatz 2: Die paronomastische, sich des Gleichklangs der Worte bedienen- 
de Umschreibung des Jahwenamens in Ex 3, 14 laBt sich angemessen mit Ich 
werde gewifi dasein umschreiben. Die formula idem per idem driickl hier 
keinen Vorbehalt aus, sondem dient wie in Ex 31,4 der unbedingten Verge- 
wisserung der Aussage. Der Gott, der mit den Vatem gewesen ist, der die 
Klage seines Volkes erhort und Mose sein Mitsein zugesagt hat, wird sein 
Volk auch weiterhin begleiten und es aus der agyptischen Knechtschaft be- 
freien. 

Lehrsatz 3: Die Zeichcnankiindigung in Ex 3,l2a|3b stellt ihrer Absicht nach 
einen Appell an die Gemeinde des Zweiten Tempels dar, in seinem emeuerten 
Opferkult ein Zeichen fUr das bleibende Mitsein Jahwes mit seinem Volk zu 
erkennen. Seiner Art nach handelt es sich urn ein Beglaubigungszeichen be- 
sonderen Charaktcrs, wcil es mit der Erfilllung eines Hcilswortcs identisch 
ist. Neben die von Jahwe erbetenen und gewahrten Beglaubigungszeichen 
treten im Alten Testament auBerdem solche, die von ihm als Merk-. Erken- 
nungs-, Erinnerungs- und Schutzzeichen geschaffen, befohlen, gestiftet oder 
gewahrt werden. 

1 . Die Erzahlung von der Berufung Moses. Ein angemessenes Verstandnis der 
dem Jahwenamen in Ex 3,14 gegebenen Deutung setzt die Kliirung des lite- 
rarischen Befundes ihres Kontextes voraus. Sie erweist, daB die Erzahlung 
dank ihrer bis in die nachexilische Zeit reichenden literarischen Schichtung 
ein kleines [Compendium des alttestamentlichen Gottesverstandnisses ist. 
Trotz aller dagegen erhobenen Einwande ist die klassische Literarkritik des 
Kapitels mit ihrem Nachweis im Recht, daB die Erzahlung von Moses Beru- 
fung in Ex 3,1-15(4,31) in einer jahwistischen und elohistischen Fassung 
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vorliegt. 1 Beide sind kunstvoll ineinander verschrankt. Dabei geht man im 
Horizont der Neueren Urkundenhypothese davon aus, daB die jahwistische 
Erzahlung alter als die elohistische isL In der Frage, ob die elohistischen Texte 
das Jahwistische Geschichtswerk bereits voraussetzen - ' oder lediglich auf pro- 
tojahwistische Erzahlungen zuriickgreifen, 1 besteht derzeit auch bei den For- 
schem, die an der Unterscheidung zwischen J und E festhalten, keine Einmii- 
tigkeit. 

Da literarkritische Tabellen den Leser eher ermiiden, stellen wir eine Uber- 
setzung des elohistischen Anteils der Erzahlung von der Berufung Moses an 
den Anfang. Uberdie Abgrenzung ihres Bestandes besteht grundsatzlich Ein- 
verstandnis. Unterschiedlich beurteilt werden allcrdings die V. 6. 4 12aP.b 5 und 
die V. 13-15. 6 Bei denen, die V. 13-15 zur elohistischen Erzahlung rechnen, 
gehen die Ansichten darilber auseinander, ob V. 14 oder V. 15 eine nachtrag- 
liche Erweiterung darstellt.’ Gehen wir von der Entscheidung aus, daB V. 6b 
herkbmmlich richtig zur elohistischen Version gerechnet wird* und V. 1 2a(Jb 9 


1 So vor allem E. Blum. Studien, BZAW 189, 1990, S. 22-28 und J. Van Seters, 
Life of Moses, 1994, S. 35-50; vgl. dazu L. Schmidt, Diachrone und synchrone Exegese 
am Beispiel von Exodus 3-4, in: ders., Aufsatze, BZAW 263. 1998. S. 224-250. 

2 So die klassischc Losung. wie sie derzeit z. B. von L. Schmidt. Literarische Stu- 
dien zur Josephsgeschichie, in: A. Aejmelaeus und L. Schmidt. BZAW 167, 1986, 
S. 281 vertreten wird, anders W. H. Schmidt, Einfiihrung in das AT, GLB, 1995’, S. 88, 
der an Martin Noths Annahme festhalt, daB J und E eine gemeinsame vorstaatlichc 
Grundlage (G) vorgegeben war. 

3 Vgl. dazu kiinftig H.-Chr. Schmitt. Einfiihrung in das AT. 

4 W. Richter, Berufungsbcrichte, FRLANT 101, 1970, Tabelle S. 70, vgl. S. 62. 

3 Den H. Holzinger, KHC II, S. 8 und M Noth, ATD 5, 1959 (I984 7 ). S. 29 mil 
Recht als sekunddr ausscheiden Ob der vorliegendc Text cmen alteren verdrangt hat, 
kann hier offengclassen werden. 

6 A. Reichert, Jehovist, 1972, S. 42 f. 

’ Vgl. dazu unten, S. 96 f. 

* Vgl. aber W Richter, Berufungsbenchte, FRLANT 101, 1970, S. 67. Es fallt 
immerhin auf, daB der elohistische Text hier anders als sonst mit der Moglichkeit einer 
Gotteserscheinung rechnet. Man kann das aber damit begrtinden. daB Gott nach der 
elohistischen Schilderung der Sinailheophanie in Ex 19,16 f. 1 8b(3. 1 9 im Gcwitter iiber 
dem Gottesberg erscheint und der Erzahler den dort berufenen Mose mil einer entspre- 
chenden Epiphame rechnen lieB. Zum elohistischen Anteil an Ex 19 vgl. zulelzt L. 
Schmidt, Weisheit und Geschichte beim Elohisten. in: A. A. Diesel u. a„ ,Jedes Ding 
hat seine Zeil . . Studien zur israelitischcn und altorientalischen Weisheit. FS D. 
Michel. BZAW 241, 1996, S. 209-225 und hier S. 219 mit Anm. 48 = ders., Aufsatze, 
BZAW 263, 1998, S. 150-166 und hier S. 160. 

’ Vgl. dazu L. Schmidt, Exegese. in: ders., Aufsatze. BZAW 263, 1998, S. 224-250, 
der S. 231 f. V. 12 unter Verweis auf die Rolle des Zeichens in Ri 6,17 ff. ganz dem 
Elohisten zuschreibl 
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wie V. 14 ebcnso sachgemaB als jiingere Erganzungen zu belrachten sind, 
erhalien wir folgende Geschichte: 10 

<Als Mose das Kleinvieh seines Schwiegervaters [Jethro]," des Priesters von Mi- 
dian weidete>, lb da kam er zum Gottesberg [HorebJ. 4b Da rief ihn Got t <milten 
aus dem Dombusch> an und sagte: „Mose. Mose!" Da sagte er: ..Hier bin ich!“ 6 
Da sagte er: „lch bin der Golt deines Voters, der Got t Abrahams, der Got t Isaaks 
und der Gott Jakobs!" Da verhiillte Mose sein Antlitz. denn er furchlele sich, Colt 
zu erblicken. 9 <Da sagte Gott>: „Und nun: Siehe ich habe den Notschrei der 
Israeliten zu mir gehort und auch selbst die Drangsal wahrgenommen. mil der die 
Agypter sie plagen. 1 0 So gehe nun. ich sende dich zum Pharao und fiihre mein Volk, 
die Israeliten, aus Agypten heraus. " 

11 Da sagte Mose zu Gott: „Wer bin ich. dafi ich zum Pharao gehen und die 
Israeliten aus Agypten herausfiihren konnte!" 12 Da sagte er: ..Furwahr, ich werde 
mil dir sein [und dies soil dir zum Zeichen dienen, daB ich selbst dich gesandt habe: 
Wenn du das Volk aus Agypten herausgefiihrt hast, werdet ihr Gott an diesem Berge 
dienen] !“ 

13 Da sagte Mose zu Gott: „ Wenn ich zu den Israeliten komme und zu ilmen sage: 
,Der Gott eurer Voter hat mich zu euch gesandt!'. dann werden sie zu mir sagen: 
. Was ist sein Name?', was soil ich dann zu ihnen sagen T 14 Da sagte Gott zu Mose: 
„Ich werde sein. der ich sein werde!" [Dann sagte er: „So sollst du zu den Israeliten 
sagen: ,Ich werde sein' hat mich zu euch gesandt!"] 15 Da sagte Gott [auBerdem] 
zu Mose: „So sollst du zu den Israeliten sagen: .Jahwe, der Gott eurer Voter, der 
Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott Jakobs, hat mich zu euch gesandt. 
Das ist mein Name fiir immer und so soil man meiner gedenken von Geschlecht zu 
Geschlecht. ‘ " 

Beide Fassungen unterscheidcn sich nicht nur in der Verwendung des Got- 
tesnamens, 12 sondem auch in ihrem Verstandnis des Mose gegebenen Auf- 
trags: Nach der elohistischen Version wird er zum Befreier Israels berufen, 
der das Volk selbst aus Agypten herausfiihren (trjin) und deshalb beim Pha- 
rao vorsprechen soil (V. 9f.). Mose aber weigert sich, diesem Befehl zu 
gehorchen, so daB es zu einem Zwicgesprach zwischen ihm und Gott kommt. 
Wiihrend der sich ihm in V. 6 lediglich als Gott seiner Vater vorgestellt hatte, 
gibt er sich ihm nun mit seincm Namen Jahwe zu erkennen. In der jahwisti- 
schen Erzahlung kundigt Jahwe dagegen an. daB er Israel selbst aus Agypten 
in ein weites und fruchtbares Land heraujfiihren (nijjrn) werde (V. 8; vgl. 
V. 17aot|). Mose erhalt dagegen den Auftrag. den Altesten Israels die Ret- 
tungsabsicht Jahwes mitzuteilen. AnschlieBend soil er mit ihnen zum Konig 
von Agypten gehen, um von ihm die Erlaubnis fiir den Auszug des Volkes zu 
einem dreitagigen Marsch in die Wiiste zu erwirken, weil sie Jahwe dort 
opfem miiBten (V. 17aa,.18). 


10 Notwendige Erganzungen aus dem Bestand des Jahwisten werden dutch spitze 
Klammem, Nachtrage durch eckige kenntlich gemacht. 

11 Vgl. M. Noth. ATD5.S. 1 19 f. zu Ex 18,1. 

12 Vgl. dazu oben. §3. 1 . S. 69. 
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Die Rolle Moses wird also beim Jahwisten nicht als die eines Retters, 
sondem als die eines Propheten gezeichnet, den Jahwe mit seiner Botschaft 
zu den Altesten Israels und dem Konig von Agypten sendet. Die Einstufung 
des traditionsgeschichtlichen Alters der beiden Konzeptionen hangt von der 
Beurteilung der auBerprophetischen Berufungserzahlungen im Richter- und 
Samuelbuch ab. Halt man die Berufung zum Retter fur alter als die zum 
Propheten, miiBte man dem Elohisten in dieser Beziehung die traditionsge- 
schichtliche Prioritat einraumen. 13 Halt man die einschlagigen ZUge der Be- 
rufungserzahlungen der Retter dagegen fur prophetisch beeinfluBt, vertritt der 
Elohist traditionsgeschichtlich eine jiingere Position als der Jahwist. 14 Ver- 
gleicht man die elohistische Erzahlung mit der von der Berufung Gideons in 
Ri 6,11-24, so fallt auf, daB in beiden auf die Weigerung die gottliche Bei- 
standszusage folgt (vgl. Ri 6,15 f. mit Ex 3,11 f.). 15 Dieser Befund diirfte 
kaum zufallig sein, sondem die Bekanntschaft des Elohisten mit den Rette- 
rerzahlungen voraussetzen. 16 Andererseits ist die elohistische Version nicht 
nur mit der jahwistischen verzahnt, sondem setzt diese offensichtlich auch 
voraus: Bei V. 1 kann man zweifeln, ob die Ortsangabe in b(3 nicht bereits 
zur jahwistischen Erzahlung gehorte, die mit ihrer in der Dombuschszene 
enthaltenen paronomastischen Anspielung auf den Sinai auf ein entsprechen- 
des Szenarium angewiesen ist. 17 Auch die Auskunft in V. 6b, daB Mose sein 
Haupt verhiillte, weil er sich fiirchtete, Gott zu sehen, ware verstandlicher, 
wenn ihr die jahwistischen V. 3-4a und 5 vorausgingen. 18 In ahnlicher Weise 
scheint es sich bei der Entsendung Moses zu den Israeliten in V. 13 um eine 
Generalisierung von V. 16 zu handeln, in der er zu den Altesten geschickt 
wird. 19 Die einfachste Erklarung dieses Befundes besteht in der Annahme, 


13 Vgl. A. Reichert, Jehovist, 1972. S. 53. Vgl. aber auch L. Schmidt, Menschlicher 
Erfolg, WMANT 38, 1970, S. 42-44, der richtig feststellt, daB das in Ri 6,1 1 ff. (vgl. 
Ex 3,11 ff.) vorliegende Berufungsschema nicht aus der Richterzeit stammt, sondem 
das Ergebnis nachtraglicher Reflexion tiber menschlichen Erfolg und gottliche Initiati- 
ve darstellt. Fragt man, wann das erfolgt ist, sollte man U. Becker, Richterzeit und 
Kbnigtum, BZAW 192, 1990, S. 150 f. im Auge behalten: Liegt seinen Ausfiihrungen 
gemaB Ri 6,11 ff. eine altere Altaratiologie zugrunde, die erst durch DtrH zu einer 
Berufungserzahlung ausgestaltet worden ist, laBt sich die elohistische Version der Mo- 
seberufung kaum vordtr datieren. 

14 Vgl. H.-Chr. Schmitt, Berufungsschema, ZAW 104, 1992, S. 211-213. 

15 Vgl. W. Richter, Berufungsberichte, FRLANT 101, 1970, S. 113. 

16 Vgl. auBer Ri 6,1 1 f. auch 1 . Sam 9,15 ff.; 10,17 ff. und Jer 1 ,4 ff. 

17 Vgl. das hebraische Wort fur den Dombusch n:o tfnce mit dem Namen des Got- 
tesberges Sinai 'jo. 

18 Deshalb hat F. Kohata, Jahwist, BZAW 166, 1986, S. 17 f. V. 6b als redaktionell 
bezeichnet. Auf die Schwierigkeit, den Halbvers ohne den Kontext zu verstehen, hat 
auch E. Blum, Studien, S. 26 hingewiesen. 

19 Vgl. auch G.W. Coats, Moses, JSOT.S 57, 1988, S. 76, der im Blick auf die 
V. 11-14 erklart, daB, sollten sie elohistisch sein. sie keiner selbstandigen Erzahlung 
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daB der Elohist die jahwistische Erzahlung nicht nur kannte, sondem auch 
direkt bearbeitet hat. 20 

Diese verkniipft zwei ganz unterschiedliche Motive miteinander: In ihrem 
ersten Teil ist sie eine von der Entdeckung der Heiligkeit des Berges Sinai 
handelnde Sage und in ihrem zweiten eine Berufungserzahlung. Uber ihre 
Abgrenzung besteht bei denen, die zwischen einer jahwistischen und einer 
elohistischen Textschicht unterscheiden, prinzipiell Einigkeit. Dabei werden 
die V. 8a(3 2 b. 16ap.b,17aa(3 (ohne letztes Wort) in der Regel als deuterono- 
mistische Erganzungen beurteilt. 21 Mithin lautet die jahwistische Sage wie 
folgt: 22 

1 aba Als Mose das Kleinvieh [Jethros, seines Schwiegervaters,] 23 des Priesters von 
Midian hiitete, da irieb er das Kleinvieh iiber die Steppe hinaus und kam zum 
<Gottesberg>. 2 Da erschien ihm [der Engel] 24 Jahwe[s] in einer Feuerflamme 
mitten aus dem Domstrauch. Da sah er, dafi der Domstrauch im Feuer brannte, 
der Domstrauch aber nicht verzehrt wurde. 3 Da sagte Mose: „Ich will abbiegen 
und mir diese grofie Erscheinung ansehen. Warum verbrennt der Domstrauch 
nicht?" 4a Als Jahwe sah, dafi er abbog, um es sich anzusehen, 5 sagte er: „Tritt 
nicht ndher heran, ziehe deine Sandalen von deinen Fiifien; derm die Stdtte, auf der 
du stehst, ist heiliger Boden. “ 7 Dann sagte Jahwe: „ Ich habe die Not meines Volkes 
in Agypten wohl wahrgenommen und ihren Notschrei wegen seiner Treiber gehort. 
Ja, ich kenne seine Leiden. 8 Ich bin herabgefahren, um es aus der Gewalt Agyptens 
zu erretten und es aus diesem Lande in ein gules und weites Land hinaufzufiihren 


angehorten, sondem eine Erweiterung der jahwistischen Erzahlung darstellten. Will 
man dieser Konsequenz entgehen, muG man V. 10a B und 1 la(3y mit L. Schmidt, Ex- 
egese, in: Aufsatze, BZAW 263, 1998, S. 233 als redaktionell beurteilen. 

20 Vgl. dazu auch kiinftig H.-Chr. Schmitt, Einfuhrung. - Chr. Levin, Jahwist, 
FRLANT 157, 1993, S. 329 f. notiert zwar wie W. H. Schmidt, BK n/1, 1977 (1988), 
S. 114 die Nahe von V. 5b zu Gen 28,17, laBl aber das Verhaltnis zum elohistischen 
Text in c.3 auBer Betracht. Die jahwistische Erzahlung selbst schreibt er J R als dem fur 
das Jahwistische Geschichtswerk verantwortlichen Redaktor zu. 

21 Vgl. aber J. Van Seters. Life of Moses, 1994, S. 42, der die V. 7 f. und 9-10 seinem 
nachdtr Jahwisten zuschreibt und die Unterscheidung zwischen jahwistischen und elo- 
histischen Elementen fur verfehlt halt. 

22 Eckige Klammem verweisen auf dtr Einfiigungen, spitze auf ein im jahwistischen 
Zusammenhang unentbehrliches, jetzt in elohistischer Fassung vorliegendes Erzahlmo- 
ment. 

23 Vgl. H. Holzinger, KHC U, 1900, S. 10 und M. Noth, ATD 5, 1959 (ND) z.St.: E 
Anteil? Vgl. auch W. H. Schmidt, BK II/ 1, 1977 (1988), S. Ill f. 

24 Bei dem Boten Oder Engel diirfte es sich mit G. Beer, Exodus, HAT 1/3, 1939, 
S. 26 um einen sekundaren Nachtrag handeln, der die Distanz zwischen Himmel und 
Erde gewahrt wissen will; vgl. auch Ri 6,1 1 mit 6, 14. Anders H.-Chr. Schmitt, Redak- 
tion des Pentateuch im Geiste der Prophetie, VT 32, 1982, S. 170-189, hier S. 186, der 
die jahwistische Fassung in den V. 2a.4a.5 und 7 f. einer prophetisch orientierten, nach- 
priesterlichen Redaktion zuschreibt. 
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[in ein Land, da Milch und Honig flieBt, 25 in das Gebiet der Kanaanaer und Hethiter 
und Amoriter und Perisiter und Hewiter und Jebusiter]. 26 16aa Geh und versammle 
die Altesten Israels und sage zu ihnen: „Jahwe, der Gott eurer Voter, ist mir er- 
schienen [der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs], und hat gesagt: 17aa,* b Ich 
werde euch aus der Not Agyptens herauffiihren [in das Land der Kanaanaer und 
Hethiter und Amoriter und Perisiter und Hewiter und Jebusiter, in ein Land, das von 
Milch und Honig flieBt]." 18 Und wenn sie auf deine Stimme horen, dann wirst du 
selbst mil den Altesten Israels zum Konig von Agypten hineingehen und ihr sollt zu 
ihm sagen: , Jahwe, der Gott der Hebraer, ist uns begegnet. und nun wollen wir einen 
Weg von drei Tagen in der Wtiste einherziehen und Jahwe, unserem Gott, opfem. “‘ 21 

2. Die Entdeckung der Heiligkeit des Sinai. Die jahwistische Erzahlung be- 
sitzt in ihrem ersten Teil den Charakter einer Entdeckersage: Sie setzt offen- 
sichtlich wie die elohistische die Nahe des Gottesberges voraus, iiber dessen 
Heiligkeit sie Mose anlaBlich der Erscheinung des Engels als seines sichtba- 
ren Reprasentanten 28 von Jahwe selbst unterrichten laBt.” Sie fuhrt das Thema 
jedoch nicht aus, sondern belafit es bei der im hebraischen Wort fur den 
Dornstrauch nro (Sene) liegenden paronomastischen Anspielung auf den Na- 
men des Gottesberges Sinai ('3D). 50 Nach der Absicht des Erzahlers sollen wir 


25 Vgl. Dtn 6,3; 1 1 ,9; 14,21 ; 26,9. 15; 27,3; 3 1,20 und dann Ex 3, 15; 33,3; Lev 20,24; 
Num 13,28; 14,8; 16,13.14; Jos 5,6; 1 1,9; Jer 1 1,5; 32,22; Ez 20,6.15 und dazu auch J. 
Halbe, Das Privilegrecht Jahwes. Ex 34,10-26, FRLANT 114, 1975, S. 142 ff. 

26 Vgl. V. 17; 13,5; 33,2 sowie Dtn 7,11; 20,17 und dann Jos 3,8; 9,1 und 12,8. 

22 Zum sekundaren Charakter von V. 19-22 vgl. W. H. Schmidt, BK II/l, 1977 
(1988), S. 142-144. Anders Chr. Levin, Jahwist, 1993, S. 326, der V. 21 f. und 14,18 
seinem J R zuschreibt. 

28 Vgl. zu ihm unten, §6.7, S. 155 f. sowie H.-J. Fabry, ThWAT IV, Sp. 896-901. 

28 Die Heiligkeit des Ortes verlangt die Vermeidung jeder Verunreinigung. Heilig- 
keit hat also offenbar mit Reinheit zu tun; vgl. dazu unten, §5.2, S. 108 f. 

30 Zu der ganz unterschiedliche Resultate vertrelenden Diskussion iiber die Etymo- 
logic fur den Sinai vgl. P. Maiberger, Untersuchungen, OBO 54, 1984, S. 89-101. Ein 
etymologischcr Beweis fur die Beziehung zwischen deni hebraischen Wort Dornstrauch 
und dem Namen des Gottesberges Sinai laBt sich nicht fiihren. Doch haufig wird selbst 
die Annahme einer in der Erzahlung beabsichtigten Paronomasie abgelehnt, da man die 
Erwahnung des Gottesberges in V. lbp E zuschreibt und die bei einer Atiologie iibli- 
chen Nachwirkungsformeln fehlen. Man besitzt dann allerdings keine plausiblen Griin- 
de mehr fiir die Theophanie-Erzahlung H. GreBmann, Mose und seine Zeit, FRLANT 
18, 1913, S. 30, vgl. S. 24 und S. 31, hat richtig erkannt, daB es sich urn eine Entdek- 
kersage handelt, in der der Erzahler mit dem hebraischen Wort fiir den Dornstrauch auf 
den Namen des Gottesberges Sinai anspielt, vgl. auch ders., SAT 1/2, 1922 2 , S.29; 
ahnlich z. B. A. H. J. Gunneweg, Mose und Midian, ZThK 61, 1964, S. 1-16, hierS. 6 = 
Sola Scriptura, 1983, S. 36-44, hier S. 41 und schlieBlich J. Van Seters, Life of Moses, 
1994, S.40f. Auch M. Noth, ATD 5, S. 26 f. sah das Problem. Er verwies zumal auf 
den Hintergrund der Sage in Gestalt der von GreBmann, Mose, S. 26 ff. beigebrachten 
Lokaliiberlieferungen von brennenden und verbrennenden Baumen, schloB aber eine 
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dieser einleitenden Episode entnehmen, daB kein anderer als Mose die Hei- 
ligkeit des Sinai entdeckt hat.” Im Ganzen der Erzahlung dient die einleitende 
Szene von der groflen Erscheinung (V. 3a) nur als Ankniipfungspunkl fur die 
folgende Gottesrede. DemgemaB ist es miiBig, hinter ihr eine altere Uberlie- 
ferung zu suchen: Der Erzahler kannte den Namen und die Statte des Gottes- 
berges als eines heiligen Ones; den Rest verdanken wir seiner erzahlerischen 
Kunst und theologischen Absicht. 32 Auf diescm Berg hat Jahwe nach alter 
Vorstellung wohl selbst gewohnt. In den biblischen Erzahlungen wird jedoch 
vorausgesetzt, daB er eigentlich im Himmel weilt und nur noch zu zeitlich 
begrenztem Aufenthalt von einer Wolke verhiillt auf ihn herabfahrt (vgl. Ex 
3,8a mit Ex 19,14. 18. 20), 33 um mil Mose zu reden. 34 In der vorliegenden 
Erzahlung erinnert nur noch das Feuer an die ublichen Theophanieschilde- 
rungen, 35 in denen Jahwe im Gewitter erscheint. 34 

3. Wer Gott sieht, der stirbt. Die elohistische Grunderzahlung laBt den die 
Schafe hutenden Mose durch Gott anrufen und Mose antworten. Beides hat 
in Gen 22,1 seine Parallele. Dann stellt sich Gott in Kongruenz und im kon- 
textgemaBen Unterschied zu V. 15 feierlich als der Gott deines Voters, der 
Gott Abrahams, der Gott Isaaks und der Gott Jakobs vor. 37 Auf diese Weise 
verbindet der elohistische Erzahler die Vater- mit der Mosegeschichte: Der 
Gott, der jenen erschienen war und sie leitete, ist derselbe, der Mose beruft, 
um sein Volk zu befreien. Angesichts dieser feierlichen Selbstvorstellung Got- 
tes verhiillt Mose sein Antlitz, denn er fiirchtete sich, Gott zu erblicken. 

Hinter dieser Geste steht die Vorstellung, daB der Mensch, der Gott sieht, 
stirbt. Sie wird auch in der Erzahlung von Gideons Altarbau in Ofra voraus- 
gesetzt (Ri 6,22 f.): Als Gideon erkannte, daB ihm der Engel Jahwes erschie- 


paronomastische Beziehung auf den Sinai durch den Jahwisten nicht aus; ahnlich W. H. 
Schmidt. BK ll/l, S. 115 f 

31 Vgl. auch G. Fohrer, Uberlieferung, BZAW 91, 1964, S. 33 f. 

32 Vgl. Ex 19,11.18. 

33 Gegenwarlig herrscht uber die literartschcn Verhaltnisse in Ex 19 eine betracht- 
liche Unsicherheit; vgl. die Ubersicht bci E. Zenger, Sinaithcophanie, FzB 3, 1971, 
S. 207-210 und dann die Bemerkungcn von Chr. Levin, Jahwist, 1993. S. 365-367. 

34 Levin, a. a. O.. S. 362-365 halt in der Stnaipeiikope nur 34,5-9a und 28a fur 
jahwistisch. Die Herabkunft Jahwes auf den Sinai hatte allein dem Zweck gedient. 
Mose die Moglichkeit zu geben, Jahwe um seine Begleitung auf dem WUstenzug zu 
bitten. Immerhin ware er auch bei Zugrundelegung dieser Literarkritik in einer Wolke 
auf den Berg herabgefahren. 

33 Die beliebte vulkanische Deutung miBdeutet die Beschreibung eines uber einem 
Berg stehenden Gewittercumulus. Vgl. auch H. Gese, in: FS L. Rost, BZAW 105. 1967, 
S. 81 = ders., Vom Sinai zum Zion, BevTh 64, 1974 (1990 3 ), S.49 und unten, §6.2. 
S. 131-135. 

34 Vgl. dazu auch oben. §3.6. S. 82-84. 

37 Vgl. Gen 46.3 mit der ursprilnglichen Kurzformel „Gott deines Vaters" als Be- 
zeichnung des Schutzgottes der Sippc. Zu den ein-. zwei- Oder dreigliedrigen Formeln, 
die einen Patriarchennamen enthalten, vgl. oben, §2.1 S. 30 f. mit den Anm. 7-11. 
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nen war. erschrak er. Jahwe aber beruhigie seine Todesangst mit den Worten: 
Friede sei mil dir ! Fiirchle dich nicht; du wirst nicht sterben! Ahnlich laBt 
der Erzahler auch Manoa, den Vater Simsons angesichts der Erscheinung des 
Engels Jahwes reagieren und zu seiner Frau sagen (Ri 13,22): Wir miissen 
gewifl sterben, denn wir haben Gott g esehenl Hier nimmt die Frau ihrem 
Mann die Angst, indem sie ihn daran erinnert. daB Jahwe ihr Opfer nicht 
angenommen hatte, wenn er die Absicht besaBe, sie beide zu toten. Als die 
groBe Ausnahme erscheinen in der wohl spaten, dem Umkreis des Pentateuch- 
redaktors zugehorenden Erzahlung Ex 24, 1 .9- 1 1 Mose, Aaron und die siebzig 
Altesten, die Gott auf dem Berge schauen diirfen. Dabei weist der Erzahler 
in V. 1 la ausdriicklich auf das Ungewohnliche dieses Geschehens hin, indem 
er anmerkt, daB Jahwe seine Hand nicht gegen die Elite der Israelites die 
i>x^- -ja ausstreckte. Nur mit auBerster Zuriickhaltung berichtet er 

dann in V. lib, daB sie Gott schauten und aBen und tranken (vgl. Jes 24,6). 
Dagegen lehnt Jahwe die Mose in Ex 33,18 in den Mund gelegte Bitte, er 
moge ihn zur Vergewisserung seiner Gnade seine Herrlichkeit sehen lassen, 
in V. 20 ausdriicklich mit der Begrtindung ab: Du kannst mein Antlitz nicht 
sehen; denn kein Mensch, der mich sieht, bleibi am Leben. So muBte sclbst 
Aaron als Urbild des Jerusalemer Hohenpriesters, wenn er am GroBen Ver- 
sohnungstage das Allerheiligste betrat, in dem man Jahwe in Gestalt seiner 
Herrlichkeit anwesend wuBte, rauchemd eine kiinstliche Wolke erzeugen, die 
ihn vor dem todlichen Anblick bewahrte (Lev 1 6, 1 3). Spater hat man es selbst 
fur ein Wunder gehalten, daB Israel seinen Gott am Horeb aus dem Feuer zu 
sich reden horte und dennoch am Leben blieb (vgl. Ex 20,19 mit Dtn 4,32 f.; 
3,4). Dagegen lieB man Mose schlieBlich die einmalige Gnade widerfahren 
und Jahwe vor seinem Angesicht voriibergehen (Ex 34,6-8). 

Anders verhalt es sich teilweise in den literarischen Visionsberichten der 
Propheten und zumal der apokalyptischen Seher: Micha Ben Jimla erwahni 
mit keinem Wort, daB er angesichts der Schau der himmlischen Ratsversamm- 
lung Todesangste ausgestanden hatte (1. Kon 22,19-23). Jesaja wird der An- 
blick des Konigs Jahwe Zebaoth durch cinen das Tempelhaus fullenden 
Rauch entzogen (Jes 6,4). Sein Weheruf wird in dem vorliegenden Text erst 
an dritter und vermutlich redaktioneller Stelle mit der Gottesschau begriin- 
det.“ Von Ezechiel heiBt es am Ende des Berichts iiber die ihm zuteil gewor- 
dene Erscheinung der Herrlichkeit Jahwes in Ez 1,28b, daB er, als er sie 
gesehen hatte, auf sein Antlitz ftel. Die Tiefe des gleichsam todlichen Schrek- 
kens wird dadurch unterstrichen, daB der Erzahler die Ruach, den Lebenso- 
dem des Propheten erst wieder in ihn zuriickkehren laBt. nachdem Jahwe ihn 
augefordert hatte, sich zu erheben, weil er zu ihm reden wolle (Ez 2,1 f.). 


31 Vgl. dazu U. Becker, Jesaja- von der Botschaft zum Buch. FRLANT 178. 1997, 
S. 61-89 und unten, §5.2. S. 107. 
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Andere Bedingungen herrschen von vornherein in den Traumgesichten der 
Apokalyptiker: So heifit es in Dan 7,15, daB Daniel angesichts der ungeheue- 
ren, ihm zuteil gewordenen Gesichte von den Schicksalen der vier aus dem 
Meer aufsteigenden Ungeheuer, dem Gericht Gottes und der Verleihung aller 
Herrschaft an den einem Menschen Gleichen tief erschrak. Sein Entsetzen 
beruhte jedoch nicht auf seiner Todesangst, sondem auf dem Inhalt des Ge- 
schauten: Das Medium des Traumes nimmt der Gotteserscheinung den Cha- 
rakter des Real-Unmittelbaren und schiitzt so den Offenbarungsempfanger 
vor den Folgen, wie sie eine direkte BegegnUng mit dem in die unerreichbaren 
Himmel entriickten Gott ausgelost hatte. 

4. Was ist sein Name? Der Schwerpunkt der elohistischen Erganzung der 
Berufungsgeschichte in Ex 3 liegt in den V. 9-15*. Sie enthalten einen Dialog 
zwischen Gott und Mose, der durch seine Weigerung, dem gottlichen Befehl 
zu gehorchen, ausgelost wird. Zunachst begegnet in V. 9 die Begriindung fur 
Moses Berufung, die beim Jahwisten in V. 7 in charakteristischer Abwand- 
lung wiederkehrt: Mose soli zum Pharao gehen, um sein Volk aus Agypten 
herauszujuhren (x-sin). Das erscheint Mose als glatte Zumutung, so daB er 
den Auftrag in V. 1 1 mit einer skeptischen Frage zuriickweist: Wer bin ich, 
dafi ich zum Pharao gehen und dafi ich die Kinder Israels aus Agypten her- 
ausfuhren konnte? Diesem ersten Einwand begegnet Gott in V. 12a mit der 
Beistandszusage, daB er mit ihm sein werde. Man darf das damit gesetzte 
Signal nicht vergessen, wenn es um die Auslegung des Ich werde sein, der 
ich sein werde in V. 14a geht. Aber Mose gibt sich auch mit dieser Zusage 
nicht zufrieden, sondem erklart, daB er mit seiner Botschaft bei den Israeliten 
auf MiBtrauen stoBen werde, wenn er ihnen den Namen des ihn sendenden 
Gottes nicht kundtun konne. Was also soil er ihnen sagen, wenn sie ihn fragen: 
Was ist sein Name (in® nn)? Das soil nach Martin Buber nicht in dem Sinn 
eines: Wie heiflt er? sondem: Was ist’s um seinen Namen? verstanden wer- 
den. 39 Schon Elias Auerbach hat diese Deutung unter Verweis auf die Paral- 
lelen in Gen 32,28; Ri 13,17 f.; Prov 30,4 und den Sinnzusammenhang von 
Ex 3,13 zuriickgewiesen. 40 Dabei besitzt die in Ri 13,17 von Manoach an den 
Engel Jahwes gestellte Frage t|B® "a (Wer ist dein Name!) keine andere Be- 
deutung als ein ^n® no ( Was ist dein Name?). DaB sie als Frage nach dem 
Namen und nicht nach seiner Bedeutung zu verstehen ist, zeigt die auswei- 
chende Antwort des Boten Jahwes in V. 18 deutlich genug: Warum erfragst 
du meinen Namen, der wunderbar ist ?*' In Gen 32,28 liegen die Verhaltnisse 


39 M. Buber, Moses, 1952 2 , S. 58 f. und besonders S. 59: Mose erwartet vom Volk 
die Frage nach Sinn und Wesen eines ihnen von den Vatern her bekannten Namens. 
Welchen Namens? Aus der Antwort des Gottes geht hervor, dafi die Frage dem Namen 
JHWH gait. 

40 E. Auerbach. Moses, Amsterdam 1953, S. 39 f. 

41 Zum literarischen Befund vgl. auch K.F. D. Romheld, Von den Quellen der Kraft 
(Jdc 13), ZAW 104, 1992, S. 28-51 und besonders S. 35^13. 



96 § 4 Vom Wesen und vom Namen Jahwes 


ebenso klar wie in Prov 30,4: In der Erzahlung vom Jakobskampf am Jabbok 
bekommt der mit dem Erzvater ringende „Mann" auf die Frage Was ist dein 
Name ? die Antwort: Jakob'. Und in Prov 30,4 endet die Kette der rhetorischen 
Fragen, die auf die fiir den Menschen bestehende Unmoglichkeit hinweisen, 
zum Himmel emporzusteigen oder die Enden der Erde zu bestimmen, mit der 
Doppelfrage: Was ist sein Name und was der Name seines Sohnes, wenn du 
es weifit T 42 

In all diesen Fallen wird nach dem Namen selbst, nicht aber nach seiner 
Bedeutung gefragt. Mithin besitzt die oc'nij-Formel auch in Ex 3,14 keinen 
anderen Sinn als unser deutsches Wie heifit er? Dem entspricht der Kontext 
in Ex 3,13: Mose sieht voraus, daB sich die Israeliten nicht mit der Erklarung 
zufrieden geben werden, der Gott ihrer Viiter habe ihn gesandt. Als solcher 
ist er lediglich als deren Schutzgott bezeichnet, ohne daB sie eine Gewahr 
dafiir besitzen, daB der so angerufene Gott auch ihre Gebete hort. 43 Denn man 
muB den Namen eines Gottes kennen, wenn das Gebet von ihm erhort werden 
soli. Die von Mose vorausgesehene Frage der Israeliten nach dem Namen des 
ihn sendenden Gottes war daher im Horizont einer polytheistisch ausgelegten 
Welt ebenso legitim wie unvermeidlich. 

5. Die urspriingliche Antwort. Ob die ursprtingliche Antwort auf diese 
Frage in V. 14 oder in V. 15 vorliegt, ist in der Forschung lebhaft umstritten. 
So argumentieren z. B. Werner H. Schmidt und Fujiko Kohata. daB V. 14 aus 
einem GuB, V. 15 aber deutlich sekundar sei. Denn einerseits zcige schon der 
Einsatz von V. 15aa mit seinem Da sagte Gott weiterhin (ny), daB V. 15 den 
vorausgehenden Vers bereits voraussetze, und andererseits erweise sich 
V. 15b mit seinem dies ist mein Name fiir immer und dies mein Gedachtnis 
von Geschlecht zu Geschlecht angesichts seiner Parallele in Ps 135,12 (vgl. 
Ps 102,13) als von der Jerusalemer Kultsprache abhangig. 44 Dariiber hinaus 
stellt Fujiko Kohata die Frage, warum in den elohistischen Texten Ex 
13,17ap.b; 14,19 und c.18 weiterhin von Elohim. von Gott geredet werde, 
wenn sein Name bereits in V. 15 eingefiihrt ware. V. 15 sei daher ein mtihsa- 
mer Versuch, die beim Jahwisten vorausgcsetzte Bekanntschaft des Gottes- 
namens mit der elohistischen Konzeption zu vermitteln. 45 

Umgekehrt hatte Martin Noth argumentiert. daB V. 15b deutlich auf V. 13 
zuriickgreife: Dem Was ist sein Name ? dort entspreche das Das ist mein Name 
hier. In diesem Sinne kann man mit Magne Saebo feststellen, daB V. 15a 
prazise auf die in V. 13 gestellte Frage antwortet: 46 Der Gott, der sich Mose 


42 Zu der Moglichkeit, Spr 30,1-4 als Ratsel zu verstehen. dessen Losung Jahwe, 
der Heilige Israels lautet. vgl. R. E. Murphy, The Tree of Life. An Exploration of 
Biblical Wisdom Literature. Grand Rapids/Mich, und Cambridge/U. K. I996 2 , S. 25. 

43 Vgl. dazu oben, §3.1, S. 69. 

44 Vgl. W H. Schmidt, BK 11/ 1, (1977) 1988, S. 132. 

43 F. Kohata, Jahwist, BZAW 166, 1986, S. 22 f. 

“ M. Saebif. Offenbarung, in: FS H. W. Wolff, 1981, S. 43 ff. 
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in V. 6 als der Gott seines Vaters, als der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs 
vorgestellt hatte, offenbart jetzt seinen wahren Namen: Der Gott, der die Vater 
geleitet und sich aus ihnen das Volk Israel erschaffen hat, ist kein anderer als 
Jahwe. Die Vertrauenswiirdigkeit seiner Mose erteilten Weisung, sein Volk 
aus Agypten herauszufiihren, beruht auf der Bewahrung seines Handelns an 
den Vatem. So wie er die ihnen gemachten VerheiBungen erfiillt hat, wird er 
auch zu der seinem unterdriickten Volk geltenden Rettungsbotschaft stehen: 
Wenn sie ihn mit seinem Namen Jahwe anrufen, wird er sie Geschlecht um 
Geschlecht erhoren. 

Ein Grund, V. 1 5b als sekundar zu beurteilen, besteht trotz der zutreffenden 
Beobachtungen von Werner H. Schmidt nicht. 47 Sowie man die Voraussetzung 
aufgibt, daB die Elohistische Pentateuchschicht in der l.Halfte des 8. Jh.s 
v. Chr. im Nordreich entstanden ist, sondern sie stattdessen in exilisch- 
friihnachexilischer Zeit und vermutlich auf benjaminitischem Boden ansie- 
delt, auf dem sich die Traditionen beider Reiche vermischten, nimmt der 
Riickgriff auf eine im Jerusalemer Tempelkult beheimatete hymnische Formel 
nicht langer wunder. DaB der Elohist Jahwe seinen Namen erst Mose bei 
seiner Berufung bekanntgeben laBt, entspricht dem priesterlichen Bericht in 
Ex 6,2 ff. und unterstreicht die grundlegende Bedeutung, die dieses Ereignis 
in seinen Augen fur die weitere Geschichte Israels besitzt. DaB der Elohist 
den Jahwenamen auch weiterhin vermied, findet seine zureichende Erklarung 
in seiner Absicht, ihn vor MiBbrauch zu schiitzen und heilig zu halten (vgl. 
Ex 20, 7). 48 

Der Form nach handelt es sich bei dem Wort D'nVa (Elohim) um einen 
Hoheitsplural, 44 den wir eigentlich mit Gottheit iibersetzen sollten, um ihn 
von dem gemeinsemitischen und zumal in der alttestamentlichen Dichtung 
begegnenden Wort fiir Gott El zu unterscheiden. 50 Neben ihm begegnet im 
Hiobdialog noch eine weitere Abwandlung in Gestalt des Wortes bei der 
es sich um eine Ruckbildungsform von Eloim handelt. 51 

6. Ich bin, der ich bin. Nachtrage, und seien sie auch noch so klein, ver- 
dienen trotzdem unsere Aufmerksamkeit; denn sie sind ihrem Wesen gemaB 
Nachinterpretationen, die einen ihnen vorliegenden Text erganzen und damit 
zugleich neu akzentuieren. Das gilt in hohem MaBe von Ex 3,14, dessen 
Einschub der theologisch hoch reflektierte Verfasser mittels der Einfiigung 
des kleinen Wortes noch (tiy) in V. 1 5aa ermoglichte. Seine Erganzung fiihrte 


47 Unter der Voraussetzung. daB es sich beim Jahwistischen Geschichtswerk um eine 
nachdtr redaktionelle Komposition handelt, beurteilt J. Van Seters, Life of Moses, 1994, 
S. 47 f. die V. 14 und 15 als eine von derselben Hand stammende Fortschreibung. 

48 Vgl. dazu auch W. H. Schmidt (Zus.arb. mit H. Delkurt und A. Graupner), Die 
Zehn Gebote im Rahmen atl. Ethik, EdF 281, 1993, S. 84 f und oben, §3.1, S. 69. 

44 GKa, §124g. 

Vgl. auch H. Ringgren, ThWAT I, Sp. 285-305 und besonders Sp. 289-292. 

Vgl. GKa. §87t. 
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zu einem unubersehbaren Krieg zwischen V. 14 und V. 15; denn er ist eben- 
falls als Antwort auf V. 13 gedacht. Gott beantwortet in V. 14 die ihm von 
Mose vorgehaltene hypothetische Frage der Israeliten mit dem bekannten 
rrrtx IPX rt'nx. 52 Der Grundbedeutung des Verbs gemaB iibersetzen wir es 
zunachst neutral mit Ich werde sein, der ich sein werde. s 3 Urn den Charakter 
dieser Auskunft als der erwarteten Antwort zu sichem, heiBt es anschlieBend 
in V. 14b: So sollst du zu den Israeliten sagen: Ich werde sein hat mich zu 
euch gesandt. 

Das n;nx ( ich werde sein) steht hier ganz offensichtlich fiir den Gottesna- 
men. In V. 14a wird er in einem paronomastischen Spiel 54 unter Verwendung 
der rhetorischen Figur der formula idem per idem umschrieben, die Gleiches 
durch Gleiches ausdriickt. Sie laBt sich als Form der Praformativkonjugation 
grammatisch mit gleichem Recht mit Ich bin, der ich bin wie Ich werde sein, 
der ich sein werde iibersetzen. Ehe wir diese Frage unter kontextuellen Ge- 
sichtspunkten entscheiden, gilt es, sich Klarheit iiber die Bedeutung dieser 
Stilfigur zu verschaffen. Es ist namlich umstritten, ob sie an der vorliegenden 
Stelle die Unbestimmtheit eines Sachverhaltes Oder einer Handlung ausdriickt 
oder der festen Versicherung dient. Im ersten Fall wiirde sie besagen, daB sich 
Jahwe in seinem Verhalten gegeniiber Israel nicht festzulegen gedenkt. Im 
zweiten wiirde sie umgekehrt seine Zuverlassigkeit unterstreichen. 55 Die For- 
me! konnte in der Tat in beiden Bedeutungen gebraucht werden. Als Beispiel 
fiir ihre Verwendung als Ausdruck der Unbestimmtheit sei auf Ex 4,13 ver- 
wiesen: Hier erklart der sich erneut gegen seine Entsendung zur Wehr setzen- 
de Mose: Herr, sende doch, wen du senden willst! Ahnlich wird die Formel 
in 1. Sam 23,12; 2. Sam 15,27 und 2. Kon 8,1 gebraucht. Anders verhalt es 


52 Zu den Deutungsversuchen vgl. W. H. Schmidt, BK II/l, 1983 (1988). 
S. 175-177. 

53 DaB wir die andere Moglichkeit, es kausativ zu iibersetzen, nicht in Betracht 
ziehen, entspricht. wie sich zeigen wird, dem Kontext. 

54 Vgl. dazu auch A. Strus. Nomen - Omen La stylistique sonore des noms propres 
dans le Pentateuque, AnBib 80, Rom 1978, S. 45-48. 

55 Vgl. z. B. O. Grether. Name, BZAW 64, 1934, S. 8. der diese Deutung systema- 
tisch am umsichtigsten vertreten hat: Wenn Gott sich im Tetragramm offenbart, verbirgt 
er sich zugleich. Das Tetragramm ist der Name des Deus revelatus, der auch in der 
Offenbarung der Deus absconditus bleibt. Aber gerade in dieser doppelten Funktion 
ist es Name des sich offenbarenden Gottes. Ware das Tetragramm nichts als Enthullung 
Gottes, dann ware es nicht Offenbarung. Denn auch in der Offenbarung bleibt Gottes 
Geheimnis gewahrt. Vgl. dann unter den neueren Auslegem z. B. Th.C. Vriezen. FS 
Bertholet, 1950, S. 498-512; R. de Vaux, Revelation, in: FS D. G. Davies, 1970, 
S. 48-75. besonders S. 68 f.; B.S. Childs, OTL. 1974 (ND), S. 69; J. Schreiner, Theo- 
logie, NEB, 1995. S. 308; femer J.R. Lundbom, God's Use, HThR 71, 1978, 
S. 193-201, der S. 199 f. dafur eintritt, die Spannung zwischen den beiden Moglichkei- 
ten offenzulassen. 
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sich in Ez 12,25 und Ex 33,19. In Ez 12,25 heiBt es: We/m ich, Jahwe, rede, 
was ich rede, dartn geschieht es. Das bedeutet: Was immer ich, Jahwe, rede, 
geschieht. Ebenso ist die Gnadenformel 56 Ex 33,19 zu deuten. Der Gott, der 
Mose zu dessen eigenem Schutz nur seine Riickseite schauen lassen will, 57 
erklart ihm nicht, dafl er ihm nach Belieben gnadig sein werde oder nicht. 
sondern er versichert ihm, daB er sich auf seine Gnade verlassen kann: Gnadig 
bin ich, wem ich gnadig bin, und ich erbarme mich, wessen ich mich erbarme. 
Hier begegnet uns die formula idem per idem gleich zweimal und unter- 
streicht so die Zuverlassigkeit der Gnadenzusage. Mose kann sich mil den 
Israeliten getrost auf den Weg in das den Vatem verheiBene Land begeben 
(V. 1). Ein Beglaubigungszeichen dafiir, daB Jahwe mil ihnen zieht, wird ihm 
nicht gegeben. Stall dessen erhalt er die feste Zusage des gottlichen Erbar- 
mens. 

Wenden wir uns Ex 3,14 zu, so ergibt sich bereits aus dem Kontext, daB 
es sich auch hier nicht anders verhalt. Gott hatte dem an seiner eigenen Fa- 
higkeit zweifelnden Mose in V. 12a zugesagt, daB er (bei der Erfilllung des 
ihm erteilten Auftrages) mil ihm sein werde. Mose aber sah voraus, daB das 
Volk den Namen des ihn sendenden Gottes wissen wolle. Ein Ausweichen 
Gottes wtlrde die von Mose vorausgesehene Schwierigkeit nicht auflosen, 
sondern verstarken. Mithin macht V. 1 3 eine eindeutige Antwort erforderlich, 
wie sie in V. 15 gegeben wird. Dagegen beantwortet V. 14 die Frage mit 
seiner paronomastischen Anspielung auf den Gottesnamen nur indirekt. Er 
dient damit der Vorbereitung der in V. 15 gegebenen Antwort. Daher ist die 
formula idem per idem hier im Sinn einer festen Zusage zu verstehen: Der 
Gott, der Mose beauftragt hat, wird gewiB „sein“. Mit einer abstrakten meta- 
physischen Aussagc iiber Gott als den wahrhaft Seienden, wie die Septuaginta 
die Formel mbglicherweise bereits verstanden hat, 5 * ist in diesem Zusammcn- 
hang jedoch nicht zu rechnen. Das widersprache dem alttestamentlichen. sei- 
ner Natur nach vorphilosophischen Denken. Es muB sich also um ein quali- 
fiziertes Sein handeln. Die Qualifikation erhalt es ebenso durch V. 12a wie 
durch V. 15: Der Gott, der mit Mose sein will, ist zugleich der Gott, der mil 


56 H. Spieckermann. ..Barmherzig und gnadig ist der Herr .“, ZAW 102, 1990, 
S. 1-18. 

57 Vgl. oben, S. 94. 

58 Sie iibersetzl mit: Ich bin der Seiende. Damit hat sie nach O Grether, Name, 
BZAW 64. 1934, S. 6 f. derStelle bereits eine philosophische Fdrbung gegeben. Nicht 
iiber Gottes Sein im Sinn ernes von der Welt abgezogenen Exislierens oder einer ab- 
strakten Unveranderlichkeit und Ewigkeil wird Ex. 3,14 reflektiert. sondern Gott wird 
als der bezeichnet, welcher ist, der er ist. d. h. welcher sich als den erweist. als welchen 
er sich erweist. Nicht auf Gottes in sich ruhendes sondern auf sein in der Offenbarung 
hervortretendes Wesen, nicht auf den Deus absconditus. sondern auf den Deus revelatus 
legt das Tetragramm den Ton. - Wenn Philo, Del. 160, die Formel dahingehend deutet, 
daB sie alleinGott wahres Sein zuschreibt, ist der philosophische EinfluBoffensichtlich 
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den Vatem gewesen ist und sich aus ihnen sein Volk erschaffen hat. So ver- 
weist das Ich bin, der ich bin auf die Bestandigkeit und Treue Jahwes als des 
Gottes Israels. Wir konnten es daher auch mit Ich bin zu alien Zeiten derselbe 
umschreiben. Als solcher ist er der Gott, der so, wie er mit den Vatem war, 
jetzt und in alle Zukunft mit seinem Volk sein wird. 

Die formula idem per idem in Ex 3,14 enthalt eine mogliche, aber keine 
historisch zuverlassige (und nach unserem Ermessen nicht einmal wahr- 
scheinliche) Erklarung des Gottesnamens, wohl aber einen Hinweis auf das 
Wesen Jahwes als des mit den Seinen ziehenden und fur die Seinen gegen- 
wartigen Gottes. LaBt es sich trotz berechtigter Zweifel nicht ausschlieBen, 
daB der Gottesname Jahwe ein Imperfekt des Verbs HWJ/HJH in der Bedeu- 
tung sein, werden ist, 59 so geht es dem Erganzer doch nicht um eine Etymo- 
logic, sondem um eine Deutung des heiligen Namens, den auszusprechen den 
gewohnlichen Sterblichen nicht zukommt. 

7. Das Zeichen. Das hebraische Wort fur Zeichen nut (’Or) besitzt eine 
ahnliche Bedeutungsbreite wie sein deutsches Aquivalent: 60 So bezeichnet es 
z. B. in der militarischen Sprache das Signal. Als Beispiel dafur kann der aus 
der SchluBphase der Belagerung Jerusalems durch die Babylonier stammende 
Brief auf dem Ostrakon 4,10-13 aus Lachisch dienen: In ihm meldet ein sich 
namentlich nicht vorstellender Absender seinem militarischen Vorgesetzten, 61 
daB sie (und d. h.: er und seine Kameraden) nach den ihnen von Lachisch 
gegebenen Signalen (nnxn) Ausschau halten, sie die von Azeka aber nicht 
sehen. 62 

Von Gott gewahrt oder erbeten bezeichnet das Wort nix ( ’Or) Merk-, Kenn-, 
Erinnerungs-. Beglaubigungs- und Schutzzeichcn. 63 Als Merkzeichen fur die 
Menschen sind die Gestime von Gott an den Himmel gesetzt, um als Zeichen 
fUr Termine, Tage und Jahre zu dienen (Gen 1,14b). Als Kennzeichen der 
Zugchorigkeit zu seinem mit Abraham und seinen Nachkommen geschlosse- 
nen Bund soli die Beschneidung alter mannlichen Glieder des Volkes und 
aller im Hause geborenen Sklaven dienen (Gen 17,10-14). 


59 Vgl. dazu oben, §3.5. S. 80. 

60 Vgl. dazu auch H. J Helfmeier. ThWAT I, Sp. 182-205. 

“ Vermutlich ist es der in den Oslraka 2 und 3 genannte Ja'osch. 

u KAI 194 I, S. 35; II, S. 194; A HI 1004, S. 2 f.; AHE Lak (6)1. S. 422; bzw. die 
deutschcn Ubersetzungen TGI 3 , S. 76 f. oder TUAT 1/5, S. 622 f. 

63 In der Lisle fehlen nicht zufallig die in den Religionen der Alien sons! so wich- 
tigen Vorzeichen. die man z. B in den Eingeweiden der Opfertiere oder im Flug be- 
stimmter Vogel zu besitzen meinte; im Horizonl einer an den Gehorsam gegen die Tora 
gebundenen Religion, wie sie das nachexilische Judenium darstellt, muBten sie ebenso 
wie die Asirologie gleichsam als untersittlich und der Gerechligkcit Jahwes unange- 
messen erscheinen. Zu den anthropologischen Zusammenhangen der antiken Zei- 
chenglaubigkeit vgl. W, Burkert. Kulte, 1998. S. 189-205. 
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Als Erinnerungszeichen soli sich nach Gottes Noah und seinen Sohnen 
gegebenem Versprechen sein Bogen in den Gewitterwolken wolben, um ihn 
so an seine Bundeszusage zu erinnem, nicht noch einmal alles Leben auf 
Erden durch eine Flut zu vernichten (Gen 9,13-17). 

Als Beglaubigungszeichen unterstreicht es die Zuverlassigkeit eines gege- 
benen Versprechens. Ein solches erbittet sich Gideon in Ri 6,17 als Unter- 
pfand dafiir, daB Jahwe im Kampf gegen die Midianiter mit ihm sein werde. 
Vor der Entscheidungsschlacht verlangt er dann, um jeden Zweifel auszu- 
schlieBen, gleich ein doppeltes Zeichen. War das erste Mai das auf den Fels 
gelegte Opfer bei der Beriihrung durch den Engel Jahwes in Flammen auf- 
gegangen (V. 21), sollte diesmal ein von ihm auf dieTenne gelegtes wollenes 
Vlies in der ersten Nacht allein vom Tau getroffen werden und in der folgen- 
den allein von ihm verschont bleiben (V. 36 ff.). 64 In ahnlicher Weise verlang- 
te Konig Hiskia der Legende nach von dem Propheten Jesaja ein Zeichen 
dafiir, daB ihn Jahwe von seiner Krankheit genesen lassen werde. Als der 
Prophet ihn fragte, ob der Schatten des Zeigers (der Sonnenuhr?) zehn Stufen 
vorwarts Oder riickwarts gehen solle, wahlte der Konig das zweite als das 
schwerere Zeichen (2. Kon 20,8- ll). 65 Nicht weniger mirakulos geht es bei 
den Beglaubigungszeichen zu, mit denen Jahwe nach Ex 4,1-9 Moses Zwei- 
fel an seiner Sendung beseitigt: Moses auf die Erde geschleuderter Stab soli 
sich in eine Schlange und wieder in seinen Stab zuriickverwandeln, seine aus 
dem Busen gezogene Hand von einer Flechte iiberzogen und bei erneutem 
Herausziehen wieder rein sein, und schlieBlich soil auf die Erde gegossenes 
Nilwasser zu Blut werden, ein Zeichen, das sich natiirlich nicht riickgangig 
machen laBt. 66 

Dagegen betreten wir bei dem Schutzzeichen wieder einigermaBen norma- 
len Boden, auch wenn von einem solchen in der Ursage von Kain und Abel 
in Gen 4,15 die Rede ist, wo es Jahwe dem Brudermorder Kain gewahrt. Im 
Hintergrund der Erzahlung steht eine Schutztatowierung der Keniter als Wan- 
derschmiede, die ihnen auf ihren Wanderungen Immunitat verlieh. 67 SchlieB- 
lich kann das Wort auch lediglich eine Demonstration der Macht Gottes mei- 
nen, wie es in der von Hause aus deuteronomistischen Forme) von den Zei- 


64 Zur literarischen Situation vgl. U. Becker, Richterzeit, BZAW 192, 1990, 
S. 145-151; zum Schema der Erzahlung und ihrem geistigen Hintergrund H.-Chr. 
Schmitt, Berufungsschema, ZAW 104, 1992, S. 208-210. 

65 Vgl. dazu auch E. Wiirthwein, ATD 1 1/2, 1984, S. 434 f. und zur Parallele in Jes 
38,7-8 + 21-22 O. Kaiser, ATD 18, 1973 (1982 3 ), S. 318-320. 

66 Vgl. zum Text auch Chr. Levin, Jahwist, FRLANT 157, S. 331 f. 

67 Vgl. dazu B. Stade, Beitrage zur Pentateuchkritik. 1) Das Kainszeichen, ZAW 
14, 1884, S. 250-318 und zur Sonderstellung der Schmiede bei den Beduinen noch zu 
Beginn des 20. Jh.s A. Musil, The Manners and Customs of the Rwala Bedouins, Ame- 
rican Geographical Society. Oriental Explorations and Studies 6, New York 1928, 
S. 281 f. 
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chen und Wahrzeichen (o-npbs n'ui'w) 4 * der Fall ist, unter denen Jahwe Israel 
aus Agypten herausgefiihrt hat (Dtn 6,22). 

Kehren wir zu der Erzahlung von der Berufung Moses zuriick, so erscheint 
die in V. 1 2b(3 von einer jOngeren Hand eingefOgte spontane Zeichenzusage 
auf den ersten Blick einigermaBen absurd: Dem Kontext gemSB kann es sich 
nur um ein Beglaubigungszeichen fUr die Mose gegebene Beistandszusage 
handeln. Es soil aber paradoxerweise darin bestehen, daB das Volk nach der 
Herausfdhrung durch Mose aus Agypten Gott an diesem Berge opfem werde. 
Das Zeichen besteht demnach in dem Eintreten eines Geschehens, von dem 
bisher noch gar nicht die Rede war. Erst in V. 18b erhalt Mose den Auftrag, 
dem agyptischen Konig eine entsprechende Mitteilung zu machen. So handelt 
es sich in V. 12bp um ein ganz ahnliches Zeichen wie in Jes 7,14. Don soli 
die Geburt des Immanuel an die Stelle des von Konig Ahas abgelehnten 
Zeichenangebots des Propheten treten. Im Schicksal dieses Knaben, der erst 
eine Unheils- und dann eine Heilszeit erleben werde, soil sich das des judai- 
schen Reiches spiegeln. Auch sein Weg soil aufgrund des vom Konig verwei- 
gertcn Glaubens durch Gericht zum Heil fOhren. w 

In der erzShlten Situation ergeben beide Zeichen keinen Sinn, wohl aber 
fOr den spateren Leser. der in der Stunde der ErfUliung erkennen soli, daB 
Jahwe mit seinem Volke gewesen ist. So verliert die AnkOndigung des Zei- 
chens in Ex 3, 1 2b seine Absurditat, wenn man nach den Adressaten fragt, die 
der perserzeitliche Erganzer bei ihm im Auge hatte. FOr ihn entsprach das 
Opfer im Jerusalemer Tempel dem am Sinai. Die Herrlichkeit Jahwes war 
nach seiner Uberzeugung im Allerheiligsten des zweiten Tempels so gegen- 
wartig wie einst auf dem Sinai. 10 So wird die einst geschehene ErfOllung des 
Zeichens fOr die nachexilische BOrger-Tempelgemeinde zu einer Erinnerung 
daran. daB sie in dem Wiederaufbau des Tempels mit seinen taglichen Opfern 
ein Unterpfand dafOr besitzt. daB Jahwe wieder in der Gestalt seiner Herr- 
lichkeit in seiner Mitte wohnt 11 und weiterhin mit ihm sein und bei ihm blei- 
ben werde. 71 So erweist sich am Ende der ganze Diskurs zwischen Gott und 
Mose und zumal die EinfOgung von V. 14 als eine an die Adresse des unter 


** Lutherbibel: Zeichen und Wunder. 

M Vgl. dazu O. Kaiser, ATD I7 5 , 1981, S. 166 f 

70 Vgl. dazu unten, §8.5. S. 193. 

71 Vgl. dazu C Westermann. Herrlichkeit Gottes, in: FS W. Eichrodt. AThANT 59. 
1971. S. 227-249 und hier S. 232 = den;.. GSt II. ThB 55. 1974. S. 1 15-137 und hier 
S. 120: Das einmalige Ereignis vom Sinai wind zum schlechlhin Sletigen im Tempelgot- 
tesdiensl, der heiliges Geschehen allein durch den Ex 24. 1 5 dargestellten \forgang wird. 
Gott Idflt sich auf den heiligen Or t herab. um zu seinem Volk zu reden.- auf den Ruf 
Gottes hin (der jetzt im Gottesdienst institutionalisiert ist) geht der Priester als Mittler 
des heiligen Geschehens in das Heihge hinein. Vgl. femer Ez 43.4. 

72 Zur Pradikabilitat von Ex 3,1-14 vgl. O. Kaiser. Werkstatt fur Lituigic und Pre- 
digt. 1992/12, S. 489-495. 
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seinem Exilsgeschick leidenden perserzeitlichen Israel gerichtete Paranese: 
Der Gott, der mit den Vatem und mit Mose war, ist und bleibt auch mit Him. 73 
So wie er einst den Notschrei seines Volkes erhort und sich seine Rettungs- 
ankiindigung erfUllt hat, ist und bleibt er ein zuverlassiger Gott, der seine 
Treue an Israel immer emeut bewahren wird. Er, der Heilige, der den Ort 
seines Erscheinens heiligt und den kein Mensch erblicken kann, ohne zu 
sterben, laBt sich trotzdem zu den Seinen herab, steht denen bei, die er berufen 
hat, und verlaBt sein Volk nicht. 

Literatur: E. Auerbach, Moses, Amsterdam 1953; U. Becker. Richterzeit und Konigtum. 
Redaktionsgeschichtliche Studien zum Richterbuch. BZAW 192, Berlin und New York 
1990; E. Blum. Studien zur (Composition des Pentateuch, BZAW 189, Berlin und New 
York 1990; M Buber. Moses, Heidelberg 1952 3 ; W' Burkert, Kulte des Altertums. 
Biologische Grundlagen der Religion. (Gifford Lecture 1989), Miinchen 1998; G. W 
Coats, Moses. Heroic Man. Man of God, JSOT.S 57, Sheffield 1988; G. Fischer, Jahwe 
unser Gott. Sprache. Aufbau und Erzahltechnik in der Berufung des Mose (Ex 3-4), 
OBO 91, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1989; G. Fohrer, Uberlieferung und Ge- 
schichte des Exodus, BZAW 91. Berlin 1964; H. Grefimann, Mose und seine Zeit. Ein 
Kommentar zu den Mosesagen, FRLANT 18, Gottingen 1913; O. Grether, Name und 
Wort Gottes im AT, BZAW 64. GieBen 1934; A. H. J. Gunneweg, Mose in Midian, in: 
ders., Sola Scriptura. Beitrage zur Exegese und Hermeneutik des ATs, hg. v. P. HOffken. 
Gottingen 1983, S. 36-44; J. Jeremias. Theophanie. Die Geschichte einer all. Gattung. 
WMANT 10, Neukirchen-Vluyn 1 977 2 ; C. A. Keller. Das Wort Oth als Offenbarungs- 
zeichen Gottes. Eine philologisch-theologische Begriffsuntersuchung zum AT, Basel 
1946; F. Koluita, Jahwist und Priesterschrif) in Exodus 3-14, BZAW 166, Berlin und 
New York 1986; Chr. Levin. Der Jahwist, FRLANT 157, Gottingen 1993; J. R. Lund- 
bom, God’s Use of the Idem per Idem to Terminate Debate, HThR 71, 1978, S. 193-201 ; 
P Maiberger, Topographische und historische Untersuchungen zum Sinaiproblem. 
Worauf beruht die Identifizierung des Cabal Musa mit dem Sinai?, OBO 54, Frei- 
burg/Schweiz und Gottingen 1984; G. H Parker-Taylor, Yahweh: The Divine Name in 
the Bible, Watcrloo/Ontario 1975; A Reichert. Der Jehovist und die sog. dcuteronomi- 
stischen Erweiterungen im Buch Exodus, Diss. Evtheol. Tiibingen 1972; W Richter, 
Die sog. vorprophetischcn Bcrufungsberichte Eine literaturwissenschaftliche Studie zu 
1 Sam 9,1-10,16. Ex 3 f. und Ri 6,1 lb-17, FRLANT 101. Gottingen 1970; M. SaebQ. 
Offenbarung oder VerhUUung? Bcmerkungen zum Charakter des Gottesnamens in Ex. 
3,13-15. in: Die Botschaft und die Boten FS H. W. Wolff, hg.v. J. Jeremias und L. 
Perlitt, Neukirchen-Vluyn 1981. S. 43-55; L. Schmidt, Menschlicher Erfolg und Jahwes 
Initiative. Studien zu Tradition. Interpretation und Historie in Uberlieferungen von 
Gideon, Saul und David. WMANT 38, Neukirchen-Vluyn 1970; ders., Diachrone und 
synchrone Exegese am Beispiel von Exodus 3 und 4, in: ders.. GAufs. zum Pentateuch. 
BZAW 263. Berlin. New York 1998; W. H Schmidt, Exodus. Sinai und Mose, EdF 191, 
Darmstadt 1983; H.-Chr. Schmitt, Das sog. vorprophetische Berufungsschema. Zur 
..geistigen Heimat" des Berufungsformulars von Ex 3,9-12; Jdc 6,11-24 und I Sam 
9,1-10.16, ZAW 104. 1992. S. 201-216; H. Spieckermann. ..Barmherzig und gnadig ist 


73 Zu der sog Beistandsformel. die das Mitsein Gottes zuspricht, vgl. oben, §2.4. 
S. 47 f. und ausfiihrlich unten. §6.6, S. 146-148. 
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der Herr . . ZAW 102. 1990. S. 1-18: J. Van Seters, The Life of Moses. The Yahwist 
as Historian in Exodus-Numbers, Contributions to Biblical Exegesis and Theology 10, 
Kampen 1994; R de Vaux. The Revelation of the Divine Name YHWH, in: Proclama- 
tion and Presence. FS D. G. Davies, hg.v. J. 1. Durham u. J. R. Porter. London 1970, 
S. 48-75; Th. C. Vriezen. 'Ehje 'Aser 'Ehje, in: FS A. Bertholet, hg.v. W Baumgartner. 
Tubingen 1950, S. 498-512; C. Westermann. Die Herrlichkeit Gottes in der Priester- 
schrift. in: ders., Forschung am AT GSt II. ThB 55, MUnchen 1974. S. 114-137; E 
Zenger. Die Sinailheophanie, FzB 3, Wurzburg 1971. 


§ 5 Der Heilige Israels und sein heiliges Volk 

Lehrsatz 1: Die Heiligkeit Jahwes ist als das innerste Wesen seiner Gottheit 
absolute Potenz der Reinheit. Sie bedingt seinen unendlichen qualitativen 
Abstand zwischen sich und all seinen Geschopfen im Himmel und auf Erden. 
Beidem entspricht sein Jerusalemer Thronname Jahwe Zebaoth, der Keru- 
benthroner, der seine Allmacht betont. Denn als der Herrscher iiber die himm- 
lischen Heere der Sterne und ihrer Geister ist ihm auch die Erde untertan 
Dank der Strahlungskraft seiner gottlichen Majestiit und Reinheit ist sein 
Anblick todbringend. Aber gleichzeitig schlagt sie den Menschen in ihren 
Bann, obwohl sie ihn aufgrund ihrer Vollkommenheit seiner Siindhaftigkeit 
innewerden lafit. 

Lehrsatz 2: Gottes Heiligkeit leilt sich allem mil, von dem er erschcincnd Besitz 
ergreift. Sie entzieht Orte, Menschen und Sachcn profaner Nutzung als seinem 
Dienst geweiht und unterwirft sic ihrerseits in abgestufter Weise der Forderung 
nach heiliger Reinheit. Daher kommt dem Jerusalemer Tempel als Statte seiner 
Anwesenheit und seines Brandopferaltars besondere Heiligkeit zu. Der Dienst 
am Altar und im Allerheiligstcn verlangte von dem Hohenpriester die Einhal- 
tung strengster Reinheitsvorschriften. In angemessener Weise unterlagen auch 
die anderen Pricster, die im Tempel dicnendcn Leviten und die seinen auBeren 
Vorhof betretenden Pilger spezifischcn Rcinheitsauflagen. 

Lehrsatz 3: Als Jahwes Eigentum steht ganz Israel unter der Forderung, sein 
heiliges Volk zu sein. Im Laufe der Zeit hat sich die urspriinglich kultisch-ri- 
luelle Heiligkeitsforderung um die nach sittlicher Vollkommenheit erweitert. 
Das dokumentieren einerseits das Heiligkeitsgesetz (Lev 17-26) und ande- 
rerseits die sogenannten Einzugsliturgien Ps 15 und 24. In der Erfiillung der 
nun den Gehorsam gegen die Tora einschlieBenden Forderung konnte das 
Judentum nach der Zerstorung des Zweiten Tempels als das sich heiligende 
Eigentumsvolk seines Gottes bis heute alle Verfolgungen iiberleben. 

1 . Das Vorverstandnis von Eigenart und Bereich der Heiligkeit Jahwes. Bei 
unserer Untersuchung der zwischen Jahwe und Israel bestehenden Beziehung 
begegnete uns in der sogenannten Abgrenzungs- oder Isolationsparanese in 
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Dtn 7,6 der Satz, daB Israel ftir seinen Goti ein heiliges Volk sei, weil er es 
sich zum Eigentumsvolk erwahlt habe (Dtn 7,6).' Weiterhin vemahmen wir 
in der Erzahlung von Moses Berufung den an ihn gerichteten goltlichen Be- 
fehl, nicht naher an den brennenden Dombusch heranzutreten. Er solle viel- 
mehr seine Schuhe ausziehen, da er auf heiligem Boden stehe (Ex 3,5). 1 2 In 
der elohistischen Version wurde zusatzlich berichtet, daB Mose nach der 
Selbstvorstellung Gottes sein Antlitz verhiillte (Ex 3,6). Der Blick in weitere 
Theophanieerzahlungen ergab, daB es sich dabei nicht allein um eine Geste 
der Ehrfurcht. sondem zugleich um eine solche des Selbstschutzes handelt, 
weil kein Mensch den todlichen Anblick Gottes zu ertragen vermag. Beides 
hangt offenbar mil seiner Heiligkeit zusammen; denn sie besitzt einerseits 
cine fur alle Kreaturen todliche Strahlung (Jes 6,2b.5b) und teilt sich ande- 
rerseits den durch sein Erscheinen von ihm in Besitz genommenen Statten 
mit. Gleichzeitig verlangt sie von denen, die ihr nahen, sie heilig zu halten. 
Dasselbe gilt dann folgerichtig auch von dem Volk, das sich Jahwe als Eigen- 
tum erwahlt hat: Es ist dadurch zum heiligen Volk geworden, das sich zu 
heiligen hat. DemgemaB steht es unter der Maxime des sogenannten Heilig- 
keitsgesetzes Lev 19,2 (vgl. 1 1,44 und 20,26), die besagt: Ihrsollt heilig sein; 
denn ich, Jahwe, euer Gott, bin heilig. Diese Texte haben uns ein Vorver- 
standnis davon vermittelt, welche Bewandtnis die Heiligkeit Gottes wie der 
von ihm erwahlten Orte und Menschen im Alien Testament besitzt: 3 Gottes 
Heiligkeit ist offenbar cine zu seinem Wesen gehorende machtvolle und zu- 
gleich todliche Ausstrahlung. Sie hat etwas mit Reinheit zu tun, weil Jahwe 
verlangt, daB seine Statten heilig und mithin rein gehalten werden und sein 
Volk sich reinhiilt und heiligt. Die Heiligkeit seiner Statte wird durch Schmutz 
und das, was anderen Gflttem gehort, profaniert, die seines Volkes vor allem 
durch die Verbindung mit anderen Gottem und denen, die sie verehren. Au- 
Berdem wird auch sie durch den Kontakt mit Schmutz, tabuisiertcn KOr- 
perausscheidungcn, Gegenstanden und Tieren verunreinigt. Da kOrperliche 
und innere Reinheit gefilhlsmaBig einander entsprcchcn, schlieBt die Forde- 
rung nach Heiligung schlicBlich auch die sittliche Vollkommenheit ein. Damit 
ist das Feld ftir unsere Untersuchung abgesteckt, so daB wir uns den cinzclnen 
Bereichen zuwenden kOnnen. 4 


1 Vgl. oben, S. 50. 

! Vgl. dazu oben. S. 91 f. 

5 DaB die Vorstellung von der Heiligkeit Gottes und seiner Wohnung kanaanaische 
Wurzeln besitzt, hat W H. Schmidt. Wo hat die Aussage: Jahwe ..der Heilige" ihren 
Ursprung?. ZAW 74. 1962. S. 62-66 aufgrund ugantischer Texte nachgewiesen. In 
KTU 2 1 . 16.1. 10 f. heiBl Kartu der Sohn Els. der Sprofi des Freundlichen und Heiligen. 
In 1.3.111,28-31 spnchl Baal von dem Heiligtum auf seinem Berge Zafon. In 1.2.1,21.38 
und 1 .17.1,4.9. 14.23 werden die Gottcr als bnqdi als die Heiligen bezeichnel. 

1 Vgl. weiterhin auch W Komfeld und H. Ringgren, Artikel qdi. ThWAT VI, 
Sp. 1179-1204 mil reichen Literaturangaben 
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2. Die Heiligkeit Jahwes. Die Rede von Jahwe als dem Heiligen Israels ist 
nicht zufallig eine Besonderheit des Jesajabuches. 5 Denn in der Berufungser- 
zahlung vemimmt der Prophet den Jahwes Heiligkeit preisenden Lobgesang 
der Serafim (Jes 6,3): 

Heilig. heilig, heilig ist Jahwe Zebaoth. 

Fiille der ganzen Erde ist seine Herrlichkeit. 

Die Szene ist bekannt: Mil der Datierung in das Todesjahr des Konigs Usia 
einsetzend verankert sie das Berichtete in der Geschichte. Dann versetzt sie 
ihre Adressaten zusammen mit dem Propheten Jesaja in das Innere des Jcru- 
salemer Tempels, in dem ihm die ungeheure, alle irdischen Dimensionen 
sprengende Erscheinung Jahwes zuteil wird: 6 Er schaut den Konig Jahwe 
Zebaoth auf seinem Thron von gewaltiger Hohe. Sein Mantelsaum allein 
reicht aus, das Tempelhaus zu fiillen. Uber seiner hoch in den Himmel ragen- 
den Gestalt schweben die schlangengestaltigen Serafim 7 als seine Thron- 
wachter." Aber selbst sie sind nicht rein genug,’ unverhiillt vor ihm zu erschci- 
nen. Darum miissen sie mit einem ihrer drei Fliigelpaare ihr Gesicht und mit 
einem ihre Scham bedecken. Selbst sie konnten den Anblick des dreimal 
heiligen Gottes nicht ertragen und selbst sie miissen ihr Geschlecht, dessen 
Ausfllisse als unrein galten, 10 schamhaft verbergen. Gottes Heiligkeit ist iiber- 
walligende Reinheit und Macht in einem. Der Lobgesang seiner himmlischen 
Diener, die ihn als den dreimal oder vollkommenen Heiligen preisen, laBt die 
Tempelpforten erbeben. Dem Propheten aber wird dadurch schmerzlich bc- 
wuBt, daB cr unwiirdig ist, in ihren Gesang einzustimmen (V. 5): 

Weh mir, dafi ich schweigen mufi, 

daft ich ein Mann unreiner Lippen bin 

und mitten unler einem Volk unreiner Lippen wohne, 

dafi meine Augen sahen den Ktinig Jahwe Zebaoth. 


» Vgl Jes 1,4,5.24; 10,20; 12.6. 17,7; 29.19.23; 30,1 1 12.15; 31.3; 37,23,41,14. 16; 
43,3; 45,1 1 , 47.4, 48,17; 49.7; 54,5; 55.5; 58.13; 60,9. 14 sowie Jcr 50,29; 51.5 und Ps 
71,22; 78,41; 89,9; 106,16. 

‘ Nachdem O. Kaiser, ATD 17. 1 98 1 5 , S. 121-125 die Erzahlung als ein Stuck 
nachcxilischer Prophctentheologic beurteilt hatle, zeigt U. Becker, Jesaja. FRLANT 
178, 1997, S. 61-89, daB sich der in den V. l-5aa.6-8 zu suchende Grundbestand auf 
den Propheten zuruckfiihren laBt, der erst urn V 5b und dann um V. 5aB erweitert 
worden ist, und Kaisers Beurteilung auf der Verkennung der redaktionellen Bearbcitung 
des Textes beruht. 

7 Vgl. Jes 30.6; Num 21,6. 

* Zu ihrem religionsgeschichtlichen Hintergrund als Schulzschlangen der Krone 
des Sgyptischen Konigs vgl. O. Keel. Jahwe- Visionen und Siegelkunst. SBS 84/85, 
1977. S. 70-79 und S. 83-1 14. 

* Vgl. Hiob 15,15. 

10 Vgl. Lev 15,1 ff.; Dtn 23,11; Lev 15,15 ff und 18.19. 
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Das ist ein schwieriger, in seiner Bedeutung schon bei den Alten umstrittener 
Satz. Denn das von uns mit ich mufl schweigen tibersetzte Wort '71)373 laBt 
sich auch anders verstehen. Wir haben es in Ubereinstimmung mit den jiin- 
geren griechischen Ubcrsetzem" von dem Verb DMH II abgeleitet, das im 
Grundstamm zur Ruhe kommen und im N-Stamm Oder Niph’al als Refle- 
xiv/Passiv zur Ruhe, zum Schweigen gebrachi wenden, schweigen bedeutet. 
Die Septuaginta hat es dagegen mit ich bin vernichtet iibersetzt und damit 
von DMH III betrachtet, das im Grundstamm vemichten und im N-Stamm 
vernichtet werden bedeutet. Die Fortsetzung der Erzahlung in V. 6 f. diirfte 
fur die von uns gewahlte Ubersetzung sprechen. 13 Denn auf diesen Klageruf 
Jesajas hin fliegt einer der Serafim herbei, nimmt mit einer Zange eine glii- 
hende Kohle vom Altar, beriihrt damit seine Lippen und sagt: 

Sieh, hat dies deine Lippen beriihrt, 

weichl deine Schuld 

und ist deine Siinde gesiihnt. n 

Der Prophet, dessen Lippen die Engel gereinigt haben, kann es weiterhin 
wagen, sich in Gottes Thronrat zu Wort zu melden (V. 8). Die Unsicherheit 
der Auslegung von V. 5 wird durch den dritten Nachsatz in V. 5 b ausgelost, 
in dem dcr Prophet crklart, daB er den Konig Jahwe Zebaoth geschaut hat. 
Auch dieser Satz ist von dem seinen Ausruf einleitenden Wehe abhangig. Er 
diirfte nicht den Schmerz dariiber zum Ausdruck bringen, daB er dem Konig 
der Ehren nicht den geschuldeten Tribut seiner Lippen darbringen darf, son- 
dem auf seine durch die Gottesschau ausgeloste Todesfurcht anspielen. Nach 
der die Schwierigkeit des Verses behebenden Analyse von Uwe Becker han- 
delt es sich bei diesem Satz jedoch erst um eine redaktionelle Nachinterpreta- 
tion. M Daraus ergibt sich die nicht unwichtige Einsicht, daB die Anschauung 
von der todlichen Wirkung der Gotteserscheinung in Israel nicht von jeher 
beheimatet war, sondem sich vermutlich erst in exilisch-nachexilischer Zeit 
durchgesetzt hat. DemgemaB hat der Bearbeitcr die urspUngliche Klage des 
Prophetcn dariiber. daB er wegen der Unrcinheit seiner Lippen nicht in den 
himmlischen Lobgesang einstimmen kann. auf den todbringenden Anblick 
des Konigs Jahwe Zebaoth bezogen. Aber die grundsatzliche Spannung zwi- 
schen der Anziehung des Menschen durch die Heiligkeit Gottes und die 
Abschreckung bleibt auch so dem Grundtext erhalten: Die Gegenwari des 
heiligen Gottes laBt den Propheten nicht nur nach dem Einstimmen in den 
Chor der Serafim verlangen, sondem macht ihm zugleich seine eigene, als 


11 Aquila. Symmachus und Theodot. 

13 Die Ubersetzung der Septuaginta diirfte durch V. 5b begriindet sein. Der Versteil 
isl von U. Becker, Jesaja. FRLANT 178, 1997. S. 61-69 als sekundare Erweiterung 
beurteill worden. 

15 Wortlich: bedeckt. 

14 Vgl. Anm. 12. 
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Unreinheit ausgelegte Unwiirdigkeit bewuBt. Gemessen an Gottes Heiligkeit 
sind (wie es der Niedrigkeitsbearbeiter des Hiobbuches in Hiob 4, 12 ff.; 15,15 
und 25,4 ff. feststellt) selbst seine himmlischen Diener nicht rein. Der Mensch 
dagegen vermag in seiner Gegenwart nur dann seine Stimme zu ihm zu er- 
heben, wenn seine Lippen gereinigt sind und ihm seine Siindenschuld verge- 
ben ist. Gottes Heiligkeit besteht in vollkommener, kraftvoll strahlender Rein- 
heit. Der Mensch aber soli ihr nicht allein durch seine rituelle Untadeligkeit, 
sondern auch durch seine Demut und sittliche Lauterkeit entsprechen. 

Die hier vollzogene Identifikation der Heiligkeit mit umfassender Reinheit 
laBt sich auch sprachgeschichtlich absichern: Das akkadische, von derselben 
Wurzel wie das hebraische Wort ®nj? ( qadosch ) gebildete Verb qadasu(m) 
bedeutet rein werden, rein sein und das davon abgeleitete, eine Kultdienerin 
bezeichnende Nomen qadistum die Reined Dem entspricht die von uns be- 
reits bei der Auslegung von Ex 3,5 gemachte Beobachtung, 16 daB die durch 
das Erscheinen Gottes geheiligte Statte die Einhaltung besonderer Reinheits- 
vorschriften verlangt, die sich selbst noch auf ihren Umkreis erstrecken: Das 
Allerheiligste, in dem Gott anwesend ist, darf von dem ungeweihten Besucher 
des Heiligtums nicht betreten werden, selbst in seinem Umkreis muB er seine 
Schuhe ausziehen. 

Da es sich bei der Erzahlung vom brennenden Dornbusch in Ex 3,1-6* 
nach unserer Einsicht um eine verschliisselte Atiologie fur die Heiligkeit des 
Gottesberges Sinai handelt 17 und die Sinai theophanie dem Erscheinen Gottes 
in seinem Tempel entspricht, liegt es nahe, das Gesagte in der Sinaiperikope 
zu iiberprufen. Dort heiBt es in Ex 19,10 f. (vgl. V. 22), daB Jahwe Mose nach 
der Ankunft der Israeliten an dem Berg beauftragt habe, ihnen zu befehlen, 
sich zwei Tage lang zu heiligen 18 und ihre Kleider zu waschen. Welche MaB- 
nahmen die Heiligung sonst noch einschlieBt, wird als bekannt vorausgesetzt 
und daher nicht berichtet. Gehen wir davon aus, daB fur die Kultfahigkeit der 
Israeliten vergleichbare, wenn auch nicht identische Bestimmungen wie fur 
die Priester galten (vgl. Lev 22), wird man vor allem an die Enthaltung von 
Wein und anderen Rauschtranken (Lev 10,9) und nicht zuletzt an geschlecht- 
liche Enthaltsamkeit zu denken haben (vgl. CD XII, 1 f.). 19 Die Reinigung der 
Kleider gait der Entfemung aller Substanzen, die ihre Trager kultisch verun- 
reinigen (vgl. Hag 2,12 f.). 20 Wer mit der Gottheit Oder einer durch seine 
Inbesitznahme geheiligten Statte in Beruhrung kommt, muB sich reinigen. 


15 Vgl. W. von Soden, AHw II, S. 891 s. v. Zum Problem einer noch alteren Grund- 
bedeutung vgl. W. Komfeld, ThWAT VI, Sp. 1181. 

16 Vgl. oben. §4, S.91 f. 

17 Vgl. oben, §4, S. 92 f. 

18 pip D-Stamm Oder Pi’el als Kausativ. 

19 Zu den sonst giiltigen Reinheitsvorschriften vgl. die sog. Reinheitstora in Lev 
11-15. 

20 Vgl. z.B. Lev 13,52 ff.; 14,8; 15,2 ff. 16 f. 19 ff. und Dtn 23,1 1 f. 
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weil er sie andernfalls entweiht und dadurch den Zorn der Gottheit heraus- 
fordert. 21 

Die lateinischen Aquivalente des hebraischen Wortes fiir heilig sacer, sanc- 
tus und sacrum dienen primar der Feststellung, daB eine Person, eine Sache 
Oder ein Ort als den Gottem gehorig Oder verfallen dem profanen Gebrauch 
entzogen ist. 22 Die Ableitung der griechischen Aquivalente hagios, hagnos 
und hieros ist umstritten, doch scheint hieros ursprunglich mehr die Kraft und 
GroBe und hagios mehr die Reinheit betont zu haben. Weiterhin konnte ha- 
gios das dem Gott Gehorende oder Geweihte und hieros das ihm positiv oder 
negativ Verfallene bezeichnen. 21 In der Folge sind die hier genannten Begriffe 
durch die Septuaginta und Vulgata im biblischen Sinne umgepragt und in 
dieser Bedeutung auf dem Weg iiber die modemen Bibeltibersetzungen in die 
europaischen Sprachen eingegangen. 

3. Der Heilige Israels. Doch ehe wir das bisher gewonnene Ergebnis ge- 
neralisieren, empfiehlt sich ein Blick auf die dem Jesajabuch eigene Rede von 
dem Heiligen Israels. Was sich bei den anderen Gottesepitheta beobachten 
laBt, tritt auch bei ihrer Verwendung zutage. Wie zum Beispiel Ps 89,19 be- 
legt, diirfte sie der Jerusalemer Kultlyrik entstammen und ihre Vorgeschichte 
in der kananaischen Religion besitzen. 24 Sie ist an keiner Stelle zu einer leeren 
Formel erstarrt, sondern hebt bewuBt den Aspekt seiner welttiberlegenen Sou- 
veranitat hervor, die sich in seinem richtenden und helfenden Wirken erweist. 
Daher ist es verstandlich, daB in dem das Jesajabuch eroffnenden Scheltwort 
Jes 1,4-9 in V.4 das Wehe dem sundigen Volk gilt, das einem storrischen 
Sohn gleich Jahwe verlassen und den Heiligen Israels verworfen hat. Ein- 
sichtsloser kann nicht handeln, als wer sich an dem vergeht, der seinem Wesen 
nach verzehrende Reinheit ist. Es handelt sich an dieser Stelle wie bei den 
folgenden, hier aus der protojesajanischen Sammlung herangezogenen Bele- 
gen um riickwartsgewandte Prophetie, die das Exil als Strafe Jahwes iiber 
sein Volk deutet und in den anschlieBenden V. 7-9 auf die durch seinen Un- 
gehorsam entstandene Lage und damit zugleich indirekt auf die Notwendig- 
keit zur BuBe verweist (vgl. 1,1 8—20). 25 Der friihnachexilischen Gemeinde, 


21 Vgl. die Erzahlung vom Tode der beiden Sohne Aarons Nadab und Abihu in Lev 
10, die ihre Raucherpfannen nicht an dem heiligen, vom Himmel gefallenen (Lev 9,24), 
sondern am fremden Feuer entziindet hatten und zur Strafe durch ein von Jahwe aus- 
gehendes vemichtet wurden; zur literarischen Schichtung des Kapitels vgl. E.S. Ger- 
stenberger, ATD 6, 1993, S. 104-106, zur Sache P. Heger, Incense Cult, BZAW 245, 
1997, S. 57-71. 

22 K. Latte. Romische Religionsgeschichte, HAW V/4, 1967 2 , S. 38. 

23 H. Bengtson, Geschichte der griechischen Religion I, HAW V/2,1, 1955 2 , S. 70. 

24 Vgl. dazu W. H. Schmidt, Wo hat die Aussage: Jahwe „der Heilige" ihren Ur- 
sprung?, ZAW 74, 1962, S. 62-66. 

25 Vgl. dazu auch O. Kaiser, ATD 18, 198 1 5 , S. 32-38 und U. Becker, Jesaja, 
FRLANT 178, S. 176-192. 
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die den Wiederaufbau des Tempels erlebt hat, gilt in ihrer iiberlieferten Gestalt 
auch die Umkehrpredigt in Jes 30,9-17:“ Sie deutet das kaiastrophale Ende 
des davidischen Reiches als Folge der hohnischen Ablehnung der Botschaft 
der als Seher und Schauer bezeichneten Propheten, von denen man lieber 
Gefalligkeiten vemommen hatte, als sich von ihnen an den Heiligen Israels 
und den Ernst seiner Gehorsamforderung erinnem zu lassen (vgl. V. 9-1 1 mit 
Jes 5,19). Was vor der Katastrophe gait, gilt nach ihr erst recht (V. 15): 

Denn so sprach der Herr Jahwe, der Heilige Israels: 

Dureh Umkeltr und Gelassenheil wiirdet ihr geretlet, 

Im Stillhallen und Vertrauen Idge eure Starke. 

Der Heilige Israels ist trotz seiner weitiiberlegenen Andersartigkeit und alles 
Unheilige verzehrenden Macht der Gott, der sich Israel verbunden hat, der 
sein Gott ist, iiber der Treue seines Volkes wacht, seine Untreue schrecklich 
heimsucht und trotzdem weiterhin auf seine Liebe und Umkehr wartet. DaB 
Israels Zukunft von seinem Gehorsam gegeniiber der Tora Jahwes abhangt 
und mit ihren Fluchankiindigungen nicht zu scherzen ist, ruft der spate Theo- 
loge Jes 5,24b in Erinnerung, der die vorausgehenden Weherufe denen zueig- 
net, die die Weisung Jahwe Zebaoths verworfen und das Wort des Heiligen 
Israels verachtet haben. 27 Die unter den SegensverheiBungen und Fluchan- 
drohungen Jahwe Zebaoths, des Heiligen Israels stehenden Forderungcn der 
Tora entscheiden deshalb iiber Leben und Tod Israels, weil sein Gott der Herr 
des Himmels und der Erde und seinem Wesen gemiiB eine alles ihm Entge- 
gengesetzte verzehrende Macht besitzt. 

Aber er ist als der Heilige Israels ebcn doch zugleich der Grund der Hoff- 
nung seines Volkes; denn wenn er sich ihm beizustehen entschlossen hat, 
vermag ihn nichis auf Erden daran zu hindem. Er wird den Notschrei seines 
Volkes erhoren und es als der Gott Israels nicht verlassen: Wenn es von ihm 
aus Babylon befreit in die Heimat zuriickmarschiert, kann es den kiirzesten 
Weg durch die Wiiste wahlen; denn er wird fur es auf kahlen Hohcn Stromc 
und inmitten der Wiiste Quellen flieBen lassen und die Steppe mit Zedem, 
Akazien, Myrten und Olbiiumcn bcdcckcn. Dadurch soil es offenbar werdcn, 
daB die Hand Jahwes dies bewirkt und der Heilige Israels es geschaffen hat 
(Jes 41,17-20; vgl. auch 43,14-21). Seine unvergleichliche, nie versiegende 
Schopfermacht ist ein AusfluB seiner Heiligkeit. Der Verweis auf sie gibt auch 
dem Heilszuspruch seine iiberzeugende Kraft, mit der sich Israel als Retter 
vorstellt (Jes 41,14): 


“ Vgl. dazu auch O. Kaiser, Literarkritik und Tendenzkritik. Uberlegungen zur 
Methode der Jesajaexegese.in: J. Vermcylen, ed.. The Book of Isaiah/Le Livre d'lsaie. 
BEThL 81. 1989, S. 55-71 und bes. S. 62-70. 

27 Vgl. dazu auch O. Kaiser. ATD 18, 1981 s , S. 1 1 3 f. und U. Becker. Jesaja, 
FRLANT 178. 1997, S. 142 f. 
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Furchte dich nicht, du „Ceschlecht‘‘ 2> Jakobs 
und du Mannschaft 29 Israels! 

Ich bin es, der dir hilft, lautet Jahwes Spruch, 
und (bin) dein Erloser, der Heilige Israels. 

So besitzt Gott als der Heilige in seiner vor- und uberweltlichen Reinheit die 
absolute Macht, so daB es weder fiir seinen Zorn noch fur seine Gnade andere 
Grenzen gibt, als die er sich selbst setzt. Wem er begegnet, den verlangt es 
einerseits danach, ihn anzubeten und zu preisen. Aber er wird sich anderer- 
seits seiner kreatiirlichen Unvollkommenheit, Unreinheit und Siindhaftigkeit 
bewuBt, die ihn nach Reinheit und Lauterkeit verlangen laBt. Als das Volk des 
Heiligen steht Israel unter der Forderung, seiner Heiligkeit zu entsprechen, 
weil sonst sein verzehrender Glanz auf es fallt. Aber noch in seiner Fehlbar- 
keit bleibt es sein Volk, das zu ihm rufen und auf seine Gnade und Hilfe hoffen 
kann. Gottes Heiligkeit ist mithin, um Rudolf Otto das Wort zu geben, 30 das 
fascinosum und das tremendum , das, was Gott anziehend macht, und das, was 
vor ihm erschauern laBt. Sie ist das eigentliche Wesen der Gottheit. 31 Wo 
dieses Wissen in unserem Reden von Gott nicht mehr mitschwingt, hat er sich 
uns langst entzogen. Das Wissen um den unendlichen qualitativen Abstand 
zwischen Gott und aller Kreatur bildet das Fundament der drei nachbiblischen 
Religionen, des Judentums, des Christentums und des Islams. 

4. Der Konig Jahwe Zebaoth. 21 Es ist nicht zufallig, daB das Trishagion in 
Jes 6,3 dem Konig Jahwe Zebaoth gilt; denn mit diesem Titel und Beinamen 
wird die Herrschaft iiber Himmel und Erde fiir Jahwe in Anspruch genom- 
men. Dabei gilt es, zwischen seiner Bezeichnung als Konig und als Jahwe 
Zebaoth zu unterscheiden. 

Der Befund und der Stand der Forschung machen einige einleitende reli- 
gionsgeschichtliche Erwagungen erforderlich. Dabei konnen wir davon aus- 
gehen, daB der Vergleich zwischen den einschlagigen ugaritischen und bibli- 
schen Texten zu dem Ergebnis gefiihrt hat, daB die Vorstellung von Jahwes 
Konigtum eine doppelte Wurzel besitzt. 33 Im Pantheon von Ugarit (einem 
kleinen Konigreich an der Nordwestkiiste Syriens in der zweiten Halfte des 
2. Jh.s v. Chr.)” wurden sowohl der Schopfergott El als auch der Wettergott 


28 Lies statt nyVin, Wurm, ein n-r!>in. 

29 Vgl. GesB, S. 474, s. v. 

30 Auf seinem Grabstein auf dem Marburger Friedhof am Unteren Rotenberg ist die 
Bibelstelle Jes 6,3 eingemeiBelt. 

31 R. Otto, Das Heilige, (1936) 23 " 25 , S. 13-28 und S. 42-52. 

32 Vgl. dazu auch den einschlagigen Artikel von H.-J. Zobel, ThWAT VI, 
Sp. 876-891 und T. N. D. Mettinger, Dethronement of Sabaoth, CB.OT 18, 1982, 
S. 19-37. 

33 Vgl. dazu als immer noch grundlegend W. H. Schmidt, Konigtum Gottes in Ugarit 
und Israel, BZAW 80. 1966 2 . 

34 Vgl. zu ihm D. Kinet, Ugarit - Geschichte und Kultur einer Stadt in der Umwelt 
des ATs.SBS 104, 1981 
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Baal als Konige vorgestellt. Dabei wurde das Konigtum Els als des Schopfers 
und Vaters der Gotter und Menschen auf sein Schopfertum und das Baals als 
des Gebers der Fruchtbarkeit auf seinen Sieg iiber den Meeresgott Jammu 
zuriickgefiihrt. Els Schopfertum war wahrhaft ewig, Baals aber zeitlich be- 
grenzt, weil er in dcr Zeit der Sommerhitze in der von Motu, dem Tod, be- 
herrschten Unterwelt weilen muBte und erst mit den Herbstregen aus ihr 
zuriickkehrte, um dann im Kampf mit dem Meeresgott Jammu sein Konigtum 
zuriickzuerobem und seinen Thron im Wolkenpalast iiber seinem heiligen 
Berge Zafon zu besteigen. Das Baal-Epos zeigt allerdings, daB der primar an 
den Rhythmus des Jahres gebundene Mythos sich im 14. Jh. v. Chr. bereits 
zu verselbstandigen begann: Am Ende der Erzahlung von Baal und Mot be- 
richtet das Epos davon, daB der aus der Unterwelt zuriickgekehrte Gott sieben 
Jahre unangefochten auf seinem Thron sitzen konnte, bis er emeut in die 
Gewalt Mots gelang (KTU 1 .6. V,7-9). 35 Wenn ihm der Gott der handwerkli- 
chen Kiinste Kothar wa-Chasis vor seinem Kampf mit dem Meeresgott das 
ewige Konigtum in Aussicht stellt (KTU 1.2. IV, 10 f.), steht das zumindest in 
Spannung mit der epischen Erzahlung von Baals Abstieg in die Unterwelt. 
Doch mag da, wo wireinen Widerspruch entdecken, fur das aspekthafte Den- 
ken der Alten keiner bestanden haben; denn schlieBlich erwies sich Baal in 
Gewitter, Sturm und Regen und der durch ihn geweckten Fruchtbarkeit all- 
jahrlich neu in seiner Konigsmacht. Etappenweise Herrschaft im Jahreskreis 
und dauemde in der Lange der Jahre bildeten so eben zwei Aspekte des einen 
und ewigen Konigtums Baals. 

Dank seiner urspriinglichen Eigenschaft als Wettergott 56 war Jahwe dem 
kanaaniiischcn Gott Baal wesensverwandt. Als der in Jerusalem allein verehr- 
te Konigsgott trat er folgerichtig auch das Erbe Els an, der die Einheit der 
Welt in der Spannung ihrer rivalisierenden Krafte garantierte. Wenn man 
trotzdem seine Siege iiber das Meer besang und vermutlich auch in einem 
alljahrlichen kultdramatischen Aufzug beging (Ps47,6), muB man sich an den 
aspckthaften Charaktcr des mythischcn Denkens und sein Grundgesetz von 
der multiplicity of approaches, der nicht aufeinander abgestimmten Vielfalt 
der Zugiinge erinnern.' 7 Das Mythologem vom Konigtum Jahwes hat im Alten 
Testament in den sogenannten Thronbesteigungs- oder Jahwe-Konigs-Psal- 
men seinen Niederschlag gefunden. Bei diesen Liedem bleibt im Einzelfall 
zu priifen, wieweit sie eine vorexilischc Grundlage besitzen. In ihrer iiber- 
wiegenden Zahl diirften sie exilisch-nachexilischen Ursprungs sein. 3 * Daher 


15 Vgl. dazu auch GAT I, S. 107-1 12. 

16 Vgl. dazu auch oben, §3.6, S. 81. 

37 Vgl.dazu E. Brunner-Traul, Friihformen 1992 3 , S. 7-14. 

31 Zum Stand der Diskussion vgl. J. Jeremias. Konigtum. FRLANT 141, 1987; 
B.Janowski. Konigtum. ZThK 86. 1989, S. 389-454 = ders.. Gegenwarl, 1993. 
S. 148-213 und zur Redaktionsgeschichte der alteres Gut enthaltenden Lieder O. Lo- 
retz, Ugarit-Texte, UBL 7, 1988 bzw. exemplarisch ders.. Ugarit und die Bibel. 1990, 
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setzen sie in ihrer iiberlieferten Gestalt die Ubertragung der einst getrennten 
Herrschaftsbereiche Els und Baals auf Jahwe voraus. Wann dieser ProzeB 
seinen Endpunkt erreicht hat, diirfte weiterhin kontrovers bleiben, da das Alte 
Testament kein Handbuch der Religionsgeschichte, sondern zum Trost und 
zur Mahnung des unter seinem Exilsgeschick leidenden Israel bestimmt ist. 
Daher haben seine Tradenten alle Elemente ausgeschieden, die Israels Glau- 
ben an Jahwe als den einzigen Gott verdunkeln konnten. Die alten Gotter sind 
in ihm zu seinem himmlischen Hofstaat, zu seinen Dienem und Boten gewor- 
den. Sein Schopfertum kennt keine gleichberechtigten Machte neben ihm. So 
konnen wir nur in vorsichtigen Riickschliissen erkennen, wie altere mythische 
Vorstellungen aufgenommen und in die monojahwistisch und monotheistisch 
bestimmten Glaubensgedanken integriert worden sind. Daher lassen sich die 
biblischen Belege fur das ewige Konigtum Jahwes nicht schematisch auf 
seine Nachfolge Els und Baals aufteilen. Man muB vielmehr nach dem Aspekt 
fragen, unter dem ihm das Konigtum zuerkannt wird. Wird es im Zusammen- 
hang mit seinem Sieg Oder seiner Uberlegenheit liber das Meer und seine 
Drachen besungen, liegt die Annahme nahe, daB Jahwe hier als der Nachfol- 
ger Baals erscheint, oder vorsichtiger ausgedriickt: daB hier die alte Baal-My- 
the nachklingt. Am deutlichsten spiegelt sich dieses Erbe trotz spaterer Bear- 
beitung in Ps 29 wider. 39 In Ps 93 wird Jahwe dagegen zunachst in den V. 1-2 
als der Konig besungen wird, der den Erdkreis fest gegriindet hat, und dann 
in den V. 3-4 in seiner unerschiitterlichen Macht und Herrlichkeit gepriesen. 
weil die gegen anbrausenden Wogen des Meeres nichts vermogen. Mithin 
beruht das Konigtum Jahwes fur den Dichter auf seinem Schopfertum. Dabei 
dient die Schilderung des ohnmachtigen Aufbegehrens des Meeres der Illu- 
stration der Unerschiitterlichkeit seiner Herrschaft. Die alte Mythe klingt hier 
gerade noch an, ist aber ihrer urspriinglichen Funktion ganzlich beraubt. Noch 
weiter ist ihre Integration in Ps 96 fortgeschritten: Die V. 10-13 proklamieren 
die Thronbesteigung und Ankunft des Konigs Jahwe, dem Schopfer der Erde 
und Richter der Volker, dem Himmel und Erde, das Meer und seine Bewoh- 
ner, das Gefilde und seine Baume frohlockend huldigen sollen. Erst im ProzeB 
der in Perserzeit einsetzenden Bildungsremythologisierung (Herbert Niehr) 
tauchen die den Meeresgott vertretenden Ungeheuer wieder auf, 40 ohne daB 
dadurch die Integration der Meereskampfmythe in den Verlauf der Schopfung 
aufgehoben wtirde. So ist Jahwe fur den spaten Dichter des 74. Psalms Konig 
von altersher. Er hat seine Konigsgewalt in der Besiegung der Meeresunge- 


S. 96-109. Zur Forschungsgeschichte vgl. auch J. Gray, Biblical Doctrine, 1977, 
S. 7-38 und O. Loretz, UBL 7, 1988, S. 19^10. 

39 Zur Geschichte des Psalms vgl. O. Loretz, Ugarit-Texte, UBL 7, 1988, S. 76-248. 

40 Vgl. Ps 74,12 f.; 89,10 ff.; Hi 26,12 f.; Jes 51,9; 27,1 und dann Ps 47,6 ff.; 24,7 ff. 
und dazu auch O. Kaiser. Mythische Bedeutung, BZAW 78, 1962 3 und J. Day, God’s 
conflict, UCOP35, 1985. 
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heuer, in der Bewasserung und der Trockenlegung der Erde und in der Er- 
schaffung von Tag und Nacht und ihrer Gestime erwiesen (V. 12-17): 

12 Gott ist mein Konig seit Urzeil, 
der Hilfen iibl mitten im Lande. 

1 3 Du scheuchtest mit deiner Macht das Meer, 
zerbrachst der Drachen Haupter auf den Nfa-wem. 

1 4 Du zerschmettertesl die Haupter Leviatans * ' 
gabst ihn zum Frafi dem Volk der Steppenliere 

15 Du spaltetest Quelle und Bach, 
trocknetest aus dauernde Slrome. 42 

1 6 Dein ist der Tag, dein auch die Nacht, 

du stelltest auf die Leuchte 4 ' und die Sonne 

17 Du legtestfest alle Grenzender Erde 
Sommer und Winter, du hast sie gebildet. 

Indem die Gemeinde ihren Gott an seine einstigen Machterweise erinnert, 
fordert sie ihn angesichts der gegenwartigen Schandung seines Heiligtums 
dazu heraus, seinen Feinden und ihrem eigenen Elend ein Ende zu bereiten. 
Denn in der Schandung des Heiligtums auf dem Zion durch Israels Feinde 
geht es um die Ehre seines Gottes Jahwe. Er hat sein Konigtum im Sieg iiber 
die Meeresungeheuer und in der Schopfung von Himmel und Erde bewahrt. 
Daher besitzt er die Macht, seine Ehre auch angesichts der jetzigen Not zu 
verteidigen und seiner Gemeinde zu helfen. Ahnlich wie bei Deuterojesaja 
ist hier der Schopfungsgedanke zum stUtzenden Argument ftlr den Heilsglau- 
ben ge worden. 44 

Gegen die Annahme, Jahwe sei iibcrhaupt erst spat als der Schopfer und 
Konig der Welt anerkannt worden, spricht sein Jerusalemer Thronname. Der 
lautet in seiner vollen Formel Jahwe Zebaoth, der iiber den Kerubim thront 
(D*?n?n asr mxjx nin;). Obwohl diese Gottesbezeichnung zum ersten Mai 
in 1. Sam 4,4 in Verbindung mit der im Tempel von Silo aufbewahrten Lade 
begegnet, 45 ist es nicht ausgeschlossen, daB sie erst der Jerusalemer Ladctheo- 
logie entstammt. Lade und Kerubim wurden jedenfalls im salomonischen 
Tempel mitcinandcr in Bczichung gesetzt, indem man die Lade im Allcrhci- 
ligsten unter die ausgebreiteten Fliigel der Kerubim stellte. 4 * In Ex 25,10-22 
gilt sie als Untersatz fur die von den Kcruben gestiitzte Deckplatte als der 


41 Bci ihm handell es sich um ein mythisches Ungeheuer aus dem Gefolge des 
Meeresgottes, vgl. I. Zatelli, DDD, Sp. 956-966. 

41 Vgl. dazu auch J. A. Emerton, VT.S 15, 1966, S. 129. 

45 D. h.: den Mond 

44 Vgl.dazu unten §9.6, S. 225-227. 

45 Vgl. auch 2. Sam 6,2. 

44 1. Kon 8.6 f.; vgl. Ex 25,18 ff. und dazu T. N. D. Mettinger, CB.OT 18. 1982. 
S. 37: . . . the nucleus of the Zion-Sabaoth theology is the concept of God as the heavenly 
King who thrones upon the cherubim and who is invisibly present in his Temple. 
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Statte, iiber der Jahwes Herrlichkeit erscheint. Ihre Tragstangen sprechen 
jedoch dafiir, daG es sich bei ihr primar um einen transportablen Kastenthron 
fur den unsichtbar iiber ihr thronenden Gott und zugleich ein Prozessionshei- 
ligtum handelte. 47 Aus der Erzahlung von der Uberfiihrung der Lade in den 
Tempel in 1 . Kbn 8,2-4.6* laBt sich erschlieGen, daG die Initiative zur Uber- 
fiihrung der Lade in den Tempel nicht von Salomo, sondem von den Altesten 
Israels ausgegangen ist. 48 Daraus ergibt sich, daG die in 1 . Sam 4,4 vorausge- 
setzte Verbindung des Kerubenthroners Jahwe Zebaoth mit der Lade die Ver- 
haltnisse des Jerusalemer Tempels in den von Silo zuriickprojiziert. Die Lade 
aber diirfte von Hause aus ein mit den Keruben konkurrierender Gottesthron 
oder Thronuntersatz, jedenfalls aber ein Symbol fiir die Gegenwart Jahwes 
gewesen sein. 49 

Den mit der Vorstellung vom Konig Jahwe Zebaoth fest verbundenen Ke- 
ruben werden im Alten Testament auf den ersten Blick sehr unterschiedliche 
Aufgaben zugewiesen: In der Totenklage iiber den Konig von Tyros Ez 
28,1 1-19 wird das Wort im artikellosen Singular wie ein Eigenname behan- 
delt. Der Kerub fungiert hier als schiitzender Wachter auf dem Gottesberg: 
Wahrend der Konig von Tyros anfanglich dem Kerub beigesellt gewesen sei, 
hatte ihn der wegen eines Frevels von dort vertrieben. 50 Unterschiedliche, aber 
bei genauerer Betrachtung doch verwandte Aufgaben werden den Kerubim 
in Ps 18,1 1 f. und Gen 3,24 zugewiesen: In Ps 18,1 1 f. dient ein ein einzelner 
Kerub Jahwe als Reittier, auf dem er sich dem koniglichen Beter rettend 
naht. 51 Die nachste Parallele zu dieser Vorstellung findet sich in Ps 68,5, wo 
das aus dem ugaritischen Baalepos bekannte Epitheton des kanaanaischen 
Wettergottes als des Wolkenreiters (many a aah) auf Jahwe iibertragen ist. 32 
In Gen 3,24 werden die Kerubim zusammen mit dem gezackten Dolch (der 
Blitzwaffe des Wettergottes) erwahnt. Jahwe laGt sie vor dem Garten Eden 


42 Vgl. dazu auch die Diskussion bei M. Metzger, Konigsthron, AOAT 18/1, 
S. 358-365, der mit Recht betont, daB ihre Interpretation als FuBschemel Jahwes se- 
kundiir ist. 

48 Vgl. dazu E. Wurthwein, ATD 11/1, 1984 2 , S. 86 f. z.St. 

49 Vgl. dazu M. Metzger, Konigsthron, S. 352-365 und ders., Jahwe, der Keru- 
benthroner, in: I. Kottsieper u. a., Hg., FS O. Kaiser, 1994, S. 75-90, bes. S. 76 f., aber 
auch B. Janowski, Keruben und Zion. Thesen zur Entstehung der Zionstheologie, in. 
D. R. Daniels u. a., Hg., Emte, was man sat. FS K. Koch, 1991, S. 231-264, bes. 
S. 243-247. 

50 Zu den Problemen und zur Deutung des Textes vgl. W. Zimmerli, BK XIII/2, 
1969, S. 671-680, bes. die Rekonstruktion des Liedes S 679. 

51 Zum Problem der Ableitung des Wortes und dem biblischen Befund vgl. auch 
D. N. Freedman und P. O'Connor, ThWAT IV, Sp. 322-334, zur Funktion und Gestalt 
der Keruben auch T. N. D. Mettinger, DDD, Sp. 362-367. 

52 rkb.’rpt vgl. z.B. KTU 1.3.III,38.IV,6; 1.4.111,18; V,60; 1.5.11,7-5; V,60; 
1.10.111,36. 
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lagern, damit sie den Weg zum Lebensbaum bewachen. 53 Blickt man auf die 
den Kerubim in diesen Texten zugewiesenen Aufgaben zuriick, wird deutlich, 
daB sich die Funktion der Kerubim als der Thronwachter Jahwes einerseits 
mit Vorstellungen von der Erscheinung des Wettergottes und andererseits mit 
solchen vom Paradies verbunden hat. Bedenkt man den Zusammenhang zwi- 
schen dem Tempel als Gottesberg auf der einen 54 und zwischen Gottesberg 
und Paradies 55 auf der anderen Seite, wird es verstandlich, daB aus den Ke- 
rubim als Thronwachtem des im Tempel iiber ihnen residierenden Gottes 
Wachter des Gottesberges und des Paradieses werden konnten. Andererseits 
reprasentierte das Dunkel des vai (Debir), der Tempelcella, die Jahwe den 
Blicken der Menschen entziehende Wolkendecke (1. Kon 8,1 2). 56 Daher ist 
die Verbindung der Kerubim mit den Wolken und schlieBlich auch mit dem 
Blitzdolch des Wettergottes nicht weniger konsequent. 

Nicht eindeutig laBt sich die Frage nach der Gestalt der Kerubim beant- 
worten. Es handelt sich bei ihnen jedenfalls um geflugelte Mischwesen. 57 In 
der Regel stellt man sie sich als Sphingen und das heiBt: geflugelte Lowen 
vor. Der altorientalischen Ikonographie gemaB kann es sich bei ihnen prinzi- 
piell jedoch auch um andere Mischwesen wie z. B. geflugelte Stiere, Greife 
oder Lowendrachen gehandelt haben. Fur die Entscheidung zugunsten der 
Sphingen spricht jedoch, daB sie die im palastinischen Raum am hdufigsten 
belegten Mischwesen sind. 58 Denken wir an Ps 18 zuriick, so wird deutlich, 
daB die Vorstellung von dem uber den Kerubim thronenden Konig Jahwe 
seine Herrschaft uber Sturm und Wetter einschlieBt. Die Frage, ob man sich 
ihn zur Zeit Salomos nur als einen Wetter- und Fruchtbarkeitsgott vorstellte, 
ist damit aber noch keineswegs entschieden. 

Zu ihrer Beantwortung tragt die Beobachtung bei, daB der von Keruben 
flankierte Weltenbaum, wie er sich auf vorderasiatischen bildlichen Darstel- 
lungen findet, den universalen Herrschaftsbereich des Kerubenthroners als 
des Konigs der Gotter charakterisiert. Erinnert man sich an den Palmetten- 
Blutenfries im Haus und in der Vorhalle des salomonischen Tempels (1. Kon 
6,29.35), ist der AnalogieschluB berechtigt, daB man auch in Jahwe, dem 


53 Vgl. dazu auch H. Gese, Lebensbaum, in: FS K. Elliger, AOAT 18, 1972, 
S. 77-86, bes. S. 78-83 = ders., Vom Sinai zum Zion, BevTh 64, 1974 (ND), S. 99-1 12, 
bes. S. 101-107. 

54 Vgl. z. B. Ps 48,2 ff. 

55 Vgl. Ps 46,5; Ez 47,1-13; Sach 14,8; Gen 2,10 ff.; 1. Hen 24,3-25,6 (vgl. auch 
1. Hen 32) und dazu kunftig auch M. Witte, Die biblische Urgeschichte, BZAW 1998. 

56 Vgl. dazu auch T. N. D. Mettinger, Dethronement, CB.OT 18, 1982, S. 32-36 und 
unten, S. 203 f. 

57 1. Kon 8,6; Ex 25,20. Zu den vier Mischwesen in Ez 1,5-12 vgl. O. Keel, Jahwe- 
Visionen, SBS 84/85, 1977, S. 162-177 bzw. K-F. Pohlmann, ATD 22/1, 1996, S.58f. 

58 Vgl. Metzger, AOAT 18/1, S. 312-319 und S. 318. 
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Kerubenthroner, den universalen Herrn, Geber und Beschiitzer des Lebens 
verehrte.” 

Diesem Ergebnis fiigt sich die Bedeutung des Thronnamens Jahwe Zeba- 
oth ein. 60 Grammatisch handelt es sich bei dem Wort Zebaoth um den Plural 
des Wortes kji (Saba mit der Grundbedeutung Heer. Demnach ist Jahwe 
Zebaoth der Konig der Heerscharen. Problematisch ist jedoch, welche Heer- 
scharen damit gemeint sind. In Erinnerung an das oben liber das Gesetz der 
Vielfalt der Zugange Gesagte werden wir sie keineswegs einfach unter Beru- 
fung auf Ps 24,7 ff. mit seinen dort vermutlich zum Kampf mit dem Meer 
aufgebotenen Kriegem identifizieren. 61 Man hat gelegentlich vorgeschlagen, 
diesen Titel auf seine Eigenschaft als des gottlichen Fiihrers des Heerbannes 
in Israel und Juda zu beziehen (vgl. 1. Kon 2,5; 1. Sam 17,45)." Aber die 
dafiir ins Spiel gebrachte Deutung der Wortform als Dual wirkt mitsamt ihrer 
militarpolitischen Interpretation gezwungen." Der durch die Kerubim gege- 
benc kosmische Aspekt spricht eher dafiir, an das von Jahwe befehligte himm- 
lische Heer (trip* n x ps), und das heiBt: an die Sterne bzw. die zu seinen 
Dienem depotenzierten Goiter zu denken." Allerdings steht das Wort fur Heer 
in dieser Formcl im Singular. Nur in Ps 103,21 und Ps 148,2 (Qere) bezieht 
sich der Plural Zebaoth eindeutig auf die himmlischen Diener und Boten 
Jahwes. Es liegt daher nahe, das Gottesepitheton als einen Abstraktplural zur 
Bezeichnung der Allmacht zu verstehen." So hat es ein Teil der Obersetzer 
der griechischen Bibel gedeutet und den Thronnamen Jahwe Zebaoth mit 
y.i>Qioq 6 TtavToxgdxojg, der allmachtige Herr , wiedergegeben. Andere ha- 
ben ihn wortlich mit xugiog trav Sovctpetov iibersetzt. In Jes 6,3 haben ihn 
die Ubersetzer der Septuaginta aus Repekt vor dem Gottesnamen lediglich 
griechisch transkribiert. Vergegenwartigt man sich, wie eng dieser Beiname 
mit der Vorstellung von Jahwes Thronen iiber den Kerubim und seiner Ge- 
genwart im Tempel als der Statte verbunden ist, an der sich Himmel und Erde 
in eigentUmlicher Weise bertihren, wird man sich dafiir cntscheiden, daB er 
die himmlischen Heerscharen bezeichnel.“ Allerdings ist der Gott, dcr den 
himmlischen Heeren befiehlt, zugleich der Lenker der irdischcn Schlachten 


” Vgl. M. Metzger. Jahwe, der Kerubenthroner, in: I. Kottsieper u. a., Hg., FS O. 
Kaiser, 1994, S.86f. 

40 Vgl. dazu auch J. Zobel, ThWAT VI, Sp. 876-892 und T. N. D. Mettinger, DDD, 
Sp. 1730-1740. 

" Vgl. dazu O. Loretz. Ugarit-Texte, UBL 7, 1 988. S. 309-3 1 1 . 

62 J. Maier. Ladeheiligtum. BZAW 93, 1965, S. 51. 

43 J. Zobel. ThWAT VI. Sp. 880. 

44 Vgl. Jes 40,26 mil Ri 5,20 bzw. 1. Kon 22,19; Dan 8,10 mit Dtn 4,19 und zur 
Sache auch W. H. Schmidt, Glaube. 1996*. S. 206 f. 

45 O. EiBfeldt, Jahwe Zebaoth. Misc.Acad.Berol. II, 1950, S. 128-150 und bes. 
S. 135-138 = ders. KS III, 1966, S. 103-123 und bes. S. 110-113. 

44 So auch T. N. D Mettinger. Dethronement, CB.OT 1 8. 1982, S. 24 f. und ders.. 
In Search of God. 1987. S. 123 ff. und bes. S. 133 ff. 
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und von allem was auf Erden geschieht. Insofem haben die griechischen 
Ubersetzer, die Jahwe Zebaoth mil der Allherrscher iibersetzten, sachlich 
ebenso Recht wie Otto Eififeldt , der das Epilheton auf Jahwes Allmacht bezog. 
Damit laBt Jahwe den Wolkenreiter und Konig iiber die Erde Baal weit hinter 
sich. Werdie Sterne und ihre Geister lenkt, ist als der hochste Gott ausgewie- 
sen. 67 

So sind wir wieder bei der Erzahlung von der Berufung des Propheten 
Jesaja angelangt, in der das Dreimal-Heilig den Konig Jahwe Zebaoth und 
damit den hochsten Gott besingt. Seiner Allmacht cntspricht seine absolute, 
keiner weiteren Steigerung fahige Heiligkeit. Seine Herrlichkeit wird von 
Himmel und Erde als seinen Kreaturen bezeugt, 6 * die seinen Befehlen wider- 
spruchslos gehorchen (Jes 40,26). 

5. Die Kreise der Heiligkeit. In einer fur den Menschcn der sakularisierten 
Gegenwart kaum noch nachzuvollziehenden Weise verlangte der Umgang mit 
dem Heiligen, sei es mit dem heiligen Gott, sei es mit dem von ihm geheiligten 
Ort, der rituellen Umsicht und Vorsicht. Wir erwiihnten bereits, daB Mose auf 
heiligem Boden die Schuhe auszuziehen M und den am Sinai angelangten 
Israeliten vor der Begegnung mit Jahwe eine zweitagige Heiligung auferlegt 
wurde. 70 Vor allem aber sollte Israel als das Eigentum Jahwes ein heiliges 
Volk sein.’ 1 

Natiirlich konnte es als solches in seinem Alltag und bei seiner Arbeit nicht 
dieselben Reinheitsvorschriften befolgen wie z. B. der allein zum Betreten 
des Allerheiligsten berechtigte Hohepriester (Lev 16,1-4; Lev 21,10-15) Oder 
die zum Amtieren im Tempelhaus und seinem Vorhof bercchtigten Priester 
(vgl. Lev 21,1-22,16; Ez 44,15-31), die als Torhiiter und Tempelsanger am- 
tierenden Leviten (1. Chr 23,4; Ez44,10f.) und schlieBlich die sich urspriing- 
lich aus fremden Sklaven rekrutierenden Nitinim oder Tempeldiener. 72 Es gait 
in der Tat, zwischen den unterschiedlichen Kreisen der Heiligkeit zu unter- 
scheiden, die sich um das Allerheiligste des Tempels, den D'shpn Pip legten, 
(1. Chr 6,34; 2. Chr 5,7).” Es selbst bildcte den Mittelpunkt dieser konzcn- 
trischcn Ringe, weil es als Statte der Anwesenheit Jahwes gait. Darum war 


67 Ein billchen Astrologie gehort nun einmal zum allorientalischen Wcltbild; vgl 
dazu F. Boll, C. Bezold und W. Gundel. Stemglaube und Stemdeutung. Die Geschichte 
und das Wesen der Astrologie, Darmstadt 1974 6 und I. Zatelli. Astrology and the 
Worship of the Stars in the Bible, ZAW 103, 1991, S. 86-99. 

61 Hab 3,3b; Ps 19.1; vgl. Weish 13,1-9, vgl. dazu auch unten, §10.7, S. 271-274 

69 Vgl. oben. §4.2, S. 91 f. und S. 105. 

70 Vgl. oben, S. 108. 

71 Vgl. oben, §2.5, S. 50. 

72 Esr 2,43 u.b.; 7,7; 8.17; Neh 3.26.31; 10,29; 11,3.21; vgl. dazu E. Lipinskt, 
ThWATV, Sp. 709-712. 

73 Vgl. dazu M Haran. Temples, 1983 (ND 1985), S. 175-188 sowie K. Koch, 
Sinaigesetzgebung, ZThK 55. 1958. S. 36-51. 
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fur sein Betreten die Einhaltung strengster Reinheits- und VorsichtsmaBnah- 
men erforderlich (Lev 16,1-17). Gleiche Heiligkeit besaB der groBe im inne- 
ren Tempelvorhof stehende Brandopferaltar, auf dem die Siihne schaffenden 
Opfer vor den Augen der im auBeren Tempelvorhof versammelten Gemeinde 
dargebracht wurden. Er war daher von einem Sperrplatz umgeben. Denn wer 
ihn beriihrte, war heilig und damit dem Heiligtum verfallen (Ex 29,37). Daran 
erkennen wir, daB auch das hebraische Wort dem lateinischen sacer und dem 
griechischen hagios vergleichbar die Bedeutung der Gottheit verfallen anneh- 
men konnte. 74 DemgemaB galten auch die im Tempel verwandten Gerate als 
heilig, d. h. fur den ausschlieBlichen Gebrauch zu Ehren der Gottheit be- 
stimmt (1. Kon 8,4). 75 

Um die beiden hochheiligen Statten legte sich der Bezirk des Heiligen in 
Gestalt des Tempelhauses mit seiner Vorhalle und dem inneren Vorhof. Die 
in ihm amtierenden Priester wurden mittels eines siebentagigen Ritus auf 
ihren Dienst vorbereitet. Dabei hatten sie sich einer Waschung, Einkleidung, 
Salbung und Entsiihnung zu unterziehen (Lev 8). In der Folge galten sie als 
Jahwe geweiht Oder heilig (D-ri!>xb rn; O'inj?, Lev 21,6). Leibliche Unver- 
sehrtheit war selbstverstandliche Voraussetzung fiir ihren Dienst (Lev 
21,17 ff.). Der innere Tempelvorhof war im Westen, Osten und Siiden von 
einem auBeren Vorhof umgeben, der von Umkleide- und Aufenthaltsraumen, 
Speisekammern und Opferkiichen fiir die Priester sowie den Laien zugangli- 
chen Raumen gesaumt war. 76 Zugang zum gesamten Komplex hatte nur der 
Hohepriester, zu alien ubrigen Teilen mit Ausnahme des Allerheiligsten nur 
die Priester und die im Tempel Dienst leistenden Leviten. Sie galten ebenfalls 
in besonderer Weise als Eigentum Jahwes (Num 3,44 f.). Die Laien hatten 
dagegen nur zum auBeren Vorhof Zutritt. In Analogic zu Ex 19, 10 f. ist zu 
unterstellen, daB sie sich vorher entsprechend zu heiligen und das heiBt: zu 
reinigen hatten. Die Unterschiede der verlangten Reinigungen und Entsiindi- 
gungen zwischen dem Hohenpriester, den Priestem und abgestuft den Leviten 
und schlieBlich den Laien spiegelt den vom Allerheiligsten bis zum auBeren 
Vorhof abnehmenden Grad der Heiligkeit. 

In der ezechielischen Utopie vom Tempel und der Verteilung des Landes 
sollten das Umland des Tempels und damit die Kemstadt Jerusalems von den 
Priestem aus Zadoks Geschlecht bewohnt werden und ebenfalls als hochhei- 
lig gelten (Ez 48,12). Der folgende Ring sollte von den Leviten bewohnt 
werden und immerhin noch als Jahwe geweiht oder heilig gelten (Ez 48,14). 
Erst in der sich daran anschlieBenden Vorstadt sollten die alien Stammen 
angehorenden Arbeiter wohnen und ihren Unterhalt finden (Ez 48,18 f.). Die 


74 Vgl. dazu oben, S. 109. 

75 Ihr Konig Belsazar in Dan 5 unterstellter MiBbrauch bei einem Gelage stellte 
daher eine unverzeihliche Lasterung dar, der die Strafe auf dem FuBe folgte (V. 30). 

76 Die Beschreibung folgt dem Entwurf Ez 40,1-42,20; 43,10-24 und 46,19-24. 
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Stadt selbst aber sollte den Namen Hier ist Jahwe erhalten (Ez 48,35). 77 Die 
Vorstellung von der Heiligkeit Jerusalems als der Gottesstadt (Ps 48,2) hat 
sich praktisch jedenfalls in dcm cssenischen Verbot des Geschlechtsverkehrs 
innerhalb Jerusalems ausgewirkt (CD XII, 1 f.). 

6. Die Heiligung Israels. Den auBersten Kreis der Heiligkeit bildete Israel 
selbst als Jahwes heiliges und daher zur Heiligung verpflichletes Volk. Halten 
wir uns an das Heiligkeitsgesetz (Lev 1 7-26), 71 so sind in ihm die urspriinglich 
getrennten Bereiche der rituellen Reinheit und der einfachen Sittlichkeit be- 
reits miteinander verbunden. Wer sich auBerlich verunreinigt hat, weiB, daB 
er befleckt ist; wer sich gegeniiber dem Nachsten vergangen hat, fiihlt sich 
als unrein. Nurein Israel, das in beiden Bereichen unanstoBig ist, geniigt dem 
bereits mehrfach zitierten Gebot Jahwes: I hr sollt heilig sein, denn heilig bin 
ich, Jahwe, euer Gott (Lev 19,2). Daher finden wir in diesem Rechtsbuch 
einerseits Bestimmungen, die im weitesten Sinne rituellen Charakter besilzen: 
So verlangt es z. B. von Israel, sich den fur jedermann gellenden Vorschriften 
der Reinheitstora (Lev 11-15; 17,15 f.), Bestimmungen iiber sich ausschlie- 
Bende Handlungen (Lev 19,19) 79 und das Geschlechtsleben 80 betreffenden 
Verboten zu unterwerfen. Andererseits legt es ihm das Halten sittlicher Ge- 
bote auf, die es dazu verpflichten, Leben und Recht des Nachsten zu re- 
spektieren. Zu ihnen zahlen Verbote wie die, die eigene Tochter zu gewerbs- 
maBiger Hurerei anzuhalten (Lev 19,29), die Feld- und Gartenfriichte zum 
Schaden der Armen restlos einzubringen (Lev 19,9 f.) und die Auszahlung 
des Arbeitslohnes unangemessen zu verzogem (Lev 19,13). Sie untersagen 
auch die Ausiibung betriigerischer Handelspraktiken (Lev 19,35 f.), Diebstahl 
und Luge (Lev 19,11), Heimtlicke gegeniiber Behindcrten (Lev 19,14), das 
Schworen von Meineiden bei dem dadurch entheiligten Namen Gottes (Lev 
19,12), unwahrhaftiges und parteiisches Verhalten vor Gericht (Lev 19,15), 
iible Nachrede (Lev 19,16) sowie heimtiickischen HaB und Rachsucht (Lev 
19,17.18a). Diese Verbote lassen sich samtlich als Konkretisierung des zum 


77 Vgl dazu auch St.S. Tuell, Law, HSM 49, 1992, S. 72-74, zur Sondcrstcllung der 
Zadokiden S. 121-152 und zu den Grenzen des Landes S. 153-174 Wclcher Bearbci 
tungsschicht des Ezechielbuches das Gesetz iiber den Tempel und das Heilige Land 
angehort, bedarf der Neuuntersuchung. 

71 Vgl. dazu auch W. Zimmerli, ..Heiligkeit" nach dem sogenannten Heiligkeitsge- 
setz. VT 30, 1980, S. 493-512 und grundsatzlich den Artikel von H. D. PrcuB, Heilig- 
keitsgesetz, TRE 14, 1985, S. 713-718: Zu seinem literarhislonschen Ort vgl E. Otto, 
Ethik, ThW 3/2, 1994, S. 234-237 bzw. ders.. Das Heiligkeitsgesetz Leviticus 17-26 
in der Penlateuchredaktion, in: P. Mommer und W. Thiel, AT - Forschung und Wirkung. 
FS H. Graf Reventlow, Frankfurt am Main 1994, S. 65-80, zur Heiligung Israels durch 
Jahwe als Begrundung der Ethik und der Gesetzesauslegungen E. Otto, Ethik,, 
S. 237-248 und zu den Einzelbestimmungen des Heiligkeitsgesetzes E.S. Gerstenber- 
ger, ATD 6, 1993 z.St. 

” Vgl. Dtn 22,9-11. 

,0 Lev 18,6-23*; 19.20 f.; 20,9-21. 
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Inbegriff alttestamentlicher Ethik gewordenen Gebots verstehen, 81 den Nach- 
sten wie sich selbst zu lieben (Lev 19,18b). 82 Als positive Gebote treten da- 
neben die Forderungen, vor einem grauen Haupt aufzustehen und die Alten 
zu ehren (Lev 19,32) und die im Lande wohnenden Auslander wie Einheimi- 
sche zu behandeln (Lev 19,33-35). 

Besondere Erwahnung verdienen auch die Bestimmungen iiber das Sab- 
bat- und ErlaBjahr in Lev 25. 83 Nach ihnen sollen Acker und Weinberg jedes 
siebte Jahr brach liegen. Dasselbe gilt fiir das fiinfzigste Jahr. In ihm sollen 
alle in den zuriickliegenden neunundvierzig Jahren getatigten Landverkaufe 
hinfallig werden und das Land an seine urspriinglichen Besitzer zuriickfal- 
len. 8J Ebenso sollen Briider (und das heiBt: Volksgenossen), die sich wegen 
ihrer Armut in Schuldsklaverei verkauft haben, wieder frei werden. Der Kauf 
von leibeigenen Sklaven wird dagegen auf Nichtjuden beschrankt. Dem 
Schutz der Armen und Verarmten gilt auch das Verbot, von ihm als Brudei* 5 
Zins zu nehmen. Der Reiche soli dem Armen aus Gottesfurcht helfen und ihn 
notfalls als Gast bei sich aufnehmen (Lev 25,36). In all diesen Bestimmungen 
spiegelt sich der doppelte Grundsatz, daB Jahwe der eigentliche Eigentiimer 
des Landes ist (Lev 25,23) und er Israel nicht deshalb aus Agypten befreit 
hat, damit sich die Israeliten untereinander versklaven (25, 42). 86 So ist die 
Israel gebotene Heiligung insofem ein Aquivalent zu Jahwes Heiligkeit, als 
es seinem erwahlenden Heilshandeln entsprechen und sich seiner damit wiir- 
dig erweisen soli. 87 

Fiir rituelle Verunreinigungen sind rituelle Reinigungen, fiir unbewuBte 
Siinden kultische Siihnungen vorgesehen. Fiir als unentsiihnbar betrachtete 
Vergehen wird dagegen unerbittlich die Steinigung vorgeschrieben. An der 
Spitze derartiger Verfehlungen steht die Ubertretung der beiden kultischen 
Grundverbote, an einer anderen Stelle als vor der Tiir des Zeltes der Begeg- 
nung und das heiBt: vor dem Tor des Tempels Jahwe zu opfern (Lev 17,3-9) 
oder Blut zu genieBen (Lev 17,10-14; 19,26a; vgl. Gen 9,4 f.). Das eine soil 


81 Vgl. Mk 12,30. 

82 Vgl. dazu umfassend H.-P. Mathys, Liebe deinen Nachsten, OBO 71, 1986. 

83 Vgl. dazu R. North, Sociology, AnBib 4, 1954; ders., Artikel jdbel, ThWAT III, 
Sp. 554-559 und E.S. Gerstenberger, ATD 6, 1993, S. 337-364 und bes. S. 362-364. 

8,1 Anders sollte es sich nur bei Stadthausem verhalten: Hier stand dem gewohnli- 
chen Verkaufer nur ein Jahr lang, dem Leviten aber ein unbegrenztes Riickkaufrecht 
zu. Zur Sache S. B. Hoenig, Sabbatical Years and the Year of Jubilee, JQR 59, 1968/69, 
S. 222-236 und K. Griinewaldt, Exil und Identitat, BBB 85, 1992, S. 212-218. 

85 Vgl. auch L. Perlitt, „Ein einzig Volk von Briidem". Zur dtr Herkunft der bibli- 
schen Bezeichnung „Bruder", in: D. Luhrmann u. G. Strecker, Hg., Kirche. FS G. 
Bornkamm, 1980, S. 27-52 = ders., Deuteronomium-Sludien, FAT 8, 1994, S. 50-73. 

86 Man mochte im Blick auf Lev 25 heute mit Dtn 4,8 hinzufiigen: Und wo gibt es 
ein so grofies Volk, das so gerechte Satzungen und Rechlssatze besitzt wie diese Weisung, 
die ich each heute vorlege ? 

87 Vgl. W. Zimmerli, ..Heiligkeit", VT 30, 1980, S. 51 1 f. 
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die durch die Priester garantierte Reinheit des Jahwedienstes sichem und 
entspricht der siihneschaffenden Funktion des Opferkultes. Das andere ist 
Ausdruck der Ehrfurcht vor dem von Gott ausgehenden, im Blut silzenden 
Leben und seiner Kraft, die Siindenschuld Israels zu entsuhnen. Zu den to- 
deswurdigen Vergehen rechnen weiterhin alle als Greuel bewerteten schweren 
VerstoBe gegen die Inzest- und sonstigen Sexualgebote (Lev 20,10 f. 17 f.) 
einschlieBlich des Verbots paderastischen und sodomitischen Verkehrs (Lev 
1 8,22 f.; 20, 1 3. 15-20). Selbstverstandlich gehoren zu ihnen alle Verletzungen 
des Alleinverehrungsanspruchs Jahwes durch die Ausubung gotzendieneri- 
scher Praktiken in Gestalt der Verehrung fremder Gotter, der Herstellung von 
Gfttzenbildem (Lev 1 9,4) sowie die nach den Grundsatzen des Jahwedienstes 
uniiberbietbare Verunreinigung der Welt der Lebenden durch den Verkehr mil 
der Unterwelt, sei es mittels eines Kindcropfers fur den „Moloch“, den Konig 
der Schrecken (Lev 18,21; 20,5 f.; vgl. Hiob 18,14),*® sei es mittels spiritisti- 
scher Seancen (Lev 19,31; 20,6.27).*'' Verpdnt war auch die astrologisch be- 
griindete „Tagwahlerei“ (das heiBl: die Bestimmung heilvollerund unheilvol- 
ler Tage) und ebenso das Wahrsagen aufgrund des Verhaltens von Vogeln 
(Lev 19,26b). Und schlieBlich gehOrte dazu die Verfluchung von Vater oder 
Mutter als den Gebem des eigenen Lebens (Lev 20,9). In all diesen Fallen 
sollte das Urteil lauten: ntpr mu ( mot jumat), er soil gewifl sterben (Lev 
20,9-15, vgl. V. 16-27).*° 

Die Heiligkeit Israels sollte mithin in seiner kultischen Reinheit als der 
Bedingung seines Verkehrs mit Gott und in der Respektierung des Lebens 
und Rechtes des Nachsten einschlieBlich des im Lande lebenden Fremden 
bestehen. Als unmittelbare Bestimmungen zur Erhaltung der Fruchtbarkeit 
des Landes ist in erster Linie auf die Verordnungen iiber das Brachjahr in Lev 
25 und in zweiter auf die Bestimmung liber die einem neu gepflanzten Obst- 
baum zu gewahrende Schutzfrist in Lev 19,23-25 zu verweisen. Nach der 
ersten sollte jedes siebte Jahr als Sabbatjahr gelten, an dem weder gesat noch 
geemtet wiirde. Nach der zweiten galten die Frilchte eines neu gepflanzten 
Baumes drei Jahre lang als unrein und durften daher nicht gegessen wcrden. 
Im vierten Jahr sol 1 ten sie Jahwe als dem Eigner des Landes geweiht werden, 
und erst vom filnften ab durfte der Benutzer des Baumes sie selbst genieBen. 


•* Vgl dazu auch O. Kaiser, Den Erslgeborenen deiner Sohne soils! du mir geben 
Erwagungen zum Kinderopfer im AT, in: ders. Hg.. Denkender Glaube. F.S. C. H. 
Ratschow, 1 976, S. 24-48 = ders.. Von der Gegenwartsbedeutung des Allen Testaments, 
hg. v. V. Fritz u. a.. 1984, S. 142-166 und zu dem Moloch dargebrachten Opfer jetzt 
unbedingt J. Day, Molech A god of human sacrifice in the Old Testament, UCOP4I, 
1989, S . 15-20 und S. 82-85. 

*’ Aus demselben Grund waren auch Tatowierungen und das Scheren von Bart- und 
Haupthaar als Trauerbrauche untersagt (Lev 19.27 f.). 

*> Vgl. dazu H. Schulz, Todesrecht. BZAW 114. 1969, S. 71-80 und S. 130-162 
sowie V. Wagner, Rechtssatze. BZAW 127. 1972. S. 16-31. 
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DaB Israel den Tieren nicht ganzlich gefiihllos gegeniiberstand, zeigt immer- 
hin die deuteronomische Bestimmung, daB man dem Ochsen, der den 
Dreschwagen zieht, das Maul nicht verbinden darf (Dtn 25, 4). 91 Indirekt dien- 
te freilich die Einhaltung aller Gebote zugleich der Fruchtbarkeit des Landes; 
denn Jahwe hatte Israel verheiBen, ihm nur unter dieser Bedingung den no- 
tigen Regen, das Gedeihen der Feldfrtichte und inneren und auBeren Frieden 
zu geben (Lev 26,3 ff.). Wenn sie seine Gebote befolgten, seine Sabbate be- 
obachteten und sein Heiligtum in Ehren hielten (Lev 26, l), 92 dann wollte er 
in ihrer Mitte wandeln, wollte er ihr Gott und sollten sie sein Volk sein (Lev 
26,12). 

Ihre eindrucksvollste Form hat die an Israel gerichtete Forderung, Jahwes 
heiliges Volk zu sein, in dem sogenannten Adlerwort Ex I9,4-6a gefunden. 93 
Es tragt seinen Namen nach der in V. 4b enthaltenen Metapher, daB Jahwe 
die Israeliten auf Adlerfliigeln getragen und zu sich (an den Gottesberg) ge- 
bracht habe. Der in den Umkreis der Pentateuchredaktion gehorende, prie- 
sterliche und deuteronomistische Anschauungen vereinigende Redaktor 94 laBt 
Jahwe schon vor seiner Erscheinung im Gewitter Mose von seinem Berge her 
anrufen und ihm die Ubermittlung der folgenden Worte an die Israeliten auf- 
tragen. Mit der in V. 5 enthaltenen bedingten VerheiBung wird die Vorzugs- 
stellung Israels in der Volkerwelt als dem Eigentumsvolk Jahwes 9 ' von sei- 
nem Gehorsam gegentiber der ihm auferlegten Bundesverpflichtung abhan- 
gig gemacht. DemgemaB dient das Adlerwort als Vorbereitung der in c.24 
folgenden BundesschluBerzahlung. 96 Von besonderem Interesse im vorliegen- 
den Zusammenhang ist V. 6a; In ihm wird Israel fiir den Fall seines Gehor- 
sams verheiBen, daB es fur Jahwe ein Konigreich von Priestern und ein hei- 
liges Volk sein werde. Heilig heiBt Israel hier, weil es als Jahwes Eigentums- 
volk ganz seinem Dienst geweiht ist. So wie die Priester inmitten des Volkes 
sollte Israel inmitten der VOlker seinem Gott dienen und die ihm auferlegten 
Bundesverpflichtungen halten (Ex 19,4-6): 

4 Ihr habt gesehen, was ich den Agyptern angetan habe, euch aber habe ich auf 
Adlersfliigeln getragen und euch zu mir gebracht. 5 Nun aber snllt ihr unbedingt 
auf meine Stimme hnren und meinen Bund halten und mein Eigentum sein vor alien 
Volkern ; denn mir gehdrt die ganze Erde. 6 Ihr aber sollt fur mich ein Konigtum 
von Priestern und ein heiliges Volk sein. 


91 Vgl. auch 1. Kor 9,9 bzw. 1. Tim 5,1 B. 

92 Vgl. Lev 19,30. 

93 Vgl. dazu M. Noth, ATD 5, 1959 (ND), S. 126 f. 

94 Vgl. dazu L. Perlitt, Bundestheologie, WMANT 36, 1969, S. 167-181, bes. 
S. 175; N. Lohfink, Bundestheologie im Alten Testament, in: ders., Studien zum Deu- 
teronomium und zum deuteronomistischen Geschichtswerk I, SABA 8, 1990, S. 355 f. 
und E. Otto, Kritik der Pentateuchkomposition, ThR 60, 1995, S. 172 f 

95 Vgl. oben, S49. 

Vgl. dazu GAT III. 


M 
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7. Die Einzugsliturgien und das Problem eines heiligen Volkes. Das Vordrin- 
gen des sittlichen Verstandnisses der Reinheit und Heiligkeit spiegelt sich in 
den sogenannten Einzugsliturgien Ps 24,3-5 und in Ps 15. In beiden wird der 
Mensch als ein fur sein Schicksal vor Gott verantwortliches Wesen verstan- 
den. Den altesten Teil von Ps 24 bildet die TempeleinlaBliturgie fur den sieg- 
reich heimkehrenden Jahwe Zebaoth in den V. 7-10. Ihr sind die V. 3-5 nach- 
gebildet und dann mittels der Einleitung in V. 1-2 mit dem SchluB verklam- 
mert.'" V. 3 stellt die Frage, wer den Tempel betreten darf: 

Wer darf auf den Berg Jahwes ziehen, 

und wer auf seiner heiligen Stdtte stehen? 

Die V. 4-5 beantworten sie: 

4 Wer rein ist an Handen und lauteren Herzens, 
zum Nichtigen nicht seine Seele erhob 

und nicht zum Truge schwor, 

5 wird Segen empfangen von Jahwe 
und Heif m vom Gott seiner Hilfe. 

Nur der Pilger, dessen Hande nicht durch unschuldiges Blut besudelt und 
dessen Gedanken rein sind, der weder den Gotzen gehuldigt noch bei Ge- 
richt Meineide geschworen hat, kann damit rechnen, bei der Begegnung mit 
seinem Gott im Heiligtum Segen und treue Zuwendung in Gestalt der Erho- 
rung seines Gebets zu erlangen." Das Gegenteil bleibt ungesagt, liegt aber 
auf der Hand: Wer die paradigmatisch gemeinten Bedingungen von V.4 
nicht erfiillt, ist dem Fluch Jahwes verfallen, der all denen gilt, die seine 
Gebote iibertreten. 100 Fiir den Sunder ist daher das Betreten des Tempels 
gefahrlich (es sei denn, seine Verfehlungen sind laBlich und durch ein Siind- 
oder Schuldopfer zu siihnen, was hier der unterstellten Situation gemaB 
nicht zur Rede steht). 

Bei Ps 15 handelt es sich urn eine weisheitlich beeinfluBte Nachbildung 
einer Einzugsliturgie. 101 Er unterscheidet sich formal und inhaltlich dadurch 
von Ps 24,3-5, daB die Eingangsfrage in V. I , wer auf seinem heiligen Berg 
verweilen dUrfe, im Gebetsstil an Jahwe selbst gestellt wird. Die in den V. 2-5 
folgende Antwort hatte im Kult ein Priester als Stellvertreter Jahwes erteilen 
miissen. Eine derartige Rollenverteilung laBt sich dem Psalm nicht entneh- 
men. Wie weit er sich von der kultischen Situation entfernt hat, zeigt die 


” Vgl. dazu S. O. Steingrimsson, Tor der Gerechtigkeit, ATSAT 22, 1984, S. 4-6 
und S. 72 sowie F.-L. Hossfeld, in: ders. und E. Zenger, Psalmen I, NEB, 1993, 
S. 156-158 und zur Sache auch K. Koch. TempeleinlaBliturgien, in: FS G. von Rad, 
1961, S. 46-60 = ders., Spuren, GA 1, 1991, S. 169-183. 

98 «in? 

” Dtn 28,1-14; vgl. Lev 26,2-13. 

100 Dtn 27,15-26; 28,14-68; vgl. Lev 26,14-39. 

101 Vgl. dazu F.-L. Hossfeld, NEB, S. 103-105. 
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abschlieBende Auskunft in V. 5b: Statt eine Eintrittserlaubnis versichert sie, 
daB der diese Bedingungen erfiillende Fromme nicht wanken und das heiBt: 
der gottlichen Strafe anheimfallen wird. 102 Mithin handelt es sich bei dem in 
den V. 2-5a enthaltenen Katalog um eine Anleitung zu einem rechtschaffenen 
und daher von Gott beschiitzten Leben: 

2 Wer vollkommen wandelt und Gerechtigkeit iibt 
und sinnl Wahres in seinem Herzen; 

3 wer nicht verleumdet mit seiner Zunge 
und seinem Nachsten nicht Schaden zufUgt 
und keine Schmach auf den ihm Nahen bringt, 

4 in dessen Augen der Verworfene verdchtlich ist, 
aber dem. die Jahwe furchten. wohlgefallen, 
der. schwur er sich zum Nachteil. nicht widerruft, 

5 der sein Geld nicht um Zins vergibt 

und keine Geschenke dem Reinen zum Schaden nimmt - 
wer dieses tut. wankt nicht in Ewigkeit. 

Hier wird die Enthaltung von groben Siinden gar nicht erst erwahnt. Es geht 
um den vollkommenen Wandel, wie er das Ideal der Frommen darstellt (Gen 
17,lb6; Hiob 1,1). Und es geht um die rechte Gesinnung. Als Beispiele fur 
jenen werden in den V. 3.4c und 5a der Verzicht auf verbale oder tatliche 
Schadigungen des Nachsten genannt, als da sind iible Nachrede, tatliche 
Schadenszufiigungen und Handlungen, die ihn in Schande bringen, die Kor- 
rektur sich fur einen selbst als Nachteil erweisender Eide, der Bruch der Israel 
befohlenen Solidarity mit den sozial Schwachen durch Geldverleihung gegen 
Zins 103 und selbstverstandlich der Verzicht auf die Annahme von Beste- 
chungsgeschenken zuungunsten eines Schuldlosen im Zusammenhang mit 
einem Gerichtsverfahren. In der Mitte stehen dann die Anzeichen rechtschaf- 
fener Gesinnung, die sich darin erweist, daB sich der Fromme von den Gott- 
losen innerlich und auBerlich distanziert und statt dessen die Gesellschaft 
derer bevorzugt, die Jahwe furchten (vgl. Ps 1,1; 26, 4f.; Spr 1,10 ff.). Dieses 
Ideal haben in der Zeit der sich vermutlich im Lauf des spaten 4. und 3. Jh.s. 
v. Chr. anbahnenden Zusammenschliisse von Frommen zu verwirklichen ge- 
sucht, aus denen um die Mitte des 2. Jh.s die elitaren Gemeinschaften der 
Essener und der Pharisaer hervorgingen. Dabei gait der Versuch des als Lehrer 
der Gerechtigkeit bezeichneten Griinders der essenischen Gemeinschaft dem 
Ziel, angesichts des bevorstehenden Endgerichts alle zur Ubemahme der vol- 
len priesterlichen Reinheit und zu striktem Toragehorsam bereiten Juden in 
der Union Israels, dem 9inb- in: zu versammeln (IQS IX,6). 104 Im Neuen 


102 Vgl. z.B. Ps 13,5; 16,8; 30,7; 112.6; Spr 10,30; 12,3 bzw. Ps 10,6. 

103 Zur Sache vgl. auch R. Kessler, Das hebraische Schuldenwesen. Terminologie 
und Metaphorik. WuD 20. 1989, S. 181-195. 

104 vgl. dazu Schiirer- Vermes, History II, Edinburgh 1979 (ND), S. 585-590; 
J.Maier, Zwischen den Testamenten, NEB.E 3, 1990, S. 272-283 und vor allem 
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Testament werden die Essener als die Schriftgelehrten zusammen mit den 
Pharisaem als die das Judentum der Zeit entscheidend bestimmenden Religi- 
onsparteien genannt. 105 Von ihnen haben die Pharisaer den Kontakt zum un- 
gelehrten Volk nicht verschmaht und es ohne (Jberforderung zu bedachtsa- 
mem Gehorsam gegen die Tora angehalten. 106 Damit haben sie das Judentum 
vor dem Schicksal bewahrt, zur Sekte zu werden, ohne es des Schutzmantels 
der Tora zu berauben, der es trotz aller leidvollen Verfolgungen bis heute 
davor bewahrt hat, seine Identity als Eigentumsvolk Jahwes zu verlieren. In 
der Religion bedarf es der Riten, die den Tages-, Jahres- und Lebenslauf 
ordnen und auslegen. Uber Gottes Wohlgefallen entscheiden allerdings das 
Treue Halten, Liebe Uben und demiitig vor ihm zu wandeln (Mich 6,8). 

Uteratur: U. Becker. Jesaja - von der Botschaft zum Buch, FRLANT 178, Gottingen 
1997; J. Day. God's conflict with the dragon and the sea. Echoes of a Canaanite myth 
in the Old Testament, UCOP 35. Cambridge 1985; O. Eififeldt, Jahwe Zebaoth. Misc. 
Acad. Bcrolinensia II, Berlin 1950, S. 128-150 = ders., KS III. hg. v. R. Sellheim u. F. 
MaaB. Tubingen 1966, S. 103-123; H. Gese. Der bewachte Lebensbaum und die He- 
roen; zwei mythologische Erganzungen zur Urgeschichte der Quelle J, in: Wort und 
Geschichte FS K. Elliger. hg. v. H Gese u. H. P Riiger. AOAT 18. Kevelaer und 
Neukirchen-Vluyn 1973, S. 77-86 = ders., Vom Sinai zum Zion, BevTh 64, Miinchen 
1974 (ND), S. 99-112; J. Gray. The Biblical Doctrine of the Reign of God, Edinburgh 
1979; M. Haran, Temples and Temple-Service in Ancient Israel, Oxford 1983 (ND 
Winona Lake 1985); P. Heger. The Development of Incense Cult in Israel, BZAW 245, 
Berlin und New York 1997; K. Griinewaldl. Exil und Identitat Beschneidung. Passa 
und Sabbat in der Priesterschrifl. BBB 85, Frankfurt am Main 1992; F. Heiler, Erschei- 
nungsform und Wesen der Religion. RM I, Stuttgart 1961; B Janowski und H. Lich- 
tenberger. Enderwartung und Reinheitsidee. Zur eschatologischen Deutung von Rein- 
heit und Silhne in der Qumrangemeinde, JJSt 34, 1983, S. 31-62; ders., Gottes Gegen- 
wart, Neukirchen-Vluyn 1993; J. Jeremias. Das Kdnigtum Gottes in den Psalmen, 
FRLANT 141. Gottingen 1987; O. Kaiser, Die mythische Bedeutung des Meeres in 
Agypten. Ugarit und Israel, BZAW 78, Berlin I962 3 ; O. Keel. Jahwe-Visionen und 
Siegelkunst. Eine ncuc Deutung dcr Majcstalsschilderungen in Jes 6, Ez 1 und 10 und 
Sach 4, SBS 84/85, Stuttgart 1977; K Koch. Die Eigenart der pricsterlichen Sinaigc- 
setzgebung. ZThK 55, 1958, S. 36-51; ders , TcmpcIcinlaBliturgicn und Dekalogc. in: 
Studien zurTheologic derail. Clberlicferungcn. FS G. von Rad, hg v. R. Rendtorff und 
K. Koch, Neukirchen Kr. Moers 1961, S. 46-60 = ders., Spuren des hebraischen Den- 
kens. Beitrage zur all. Theologie. GA 1, hg. von B Janowski und M. Krause. Neukir- 
chen-Vluyn 1991. S. 169-183; G. van der Leeuw, Phdnomenologie der Religion. NTG. 
Tubingen 1956 : (ND); N. Lohfink. Bundestheologie im AT. in: ders., Studien zum 
Deuteronomium und zur deuteronomistischcn Literatur, SBAB. AT 8, Stuttgart 1990, 


H. Stegemann. Essener, 19961 S. 198-231 und zurReinheit B. Janowski u. H. Lichten- 
berger, Enderwartung und Reinheitsidee, JJSt 34, 1983, S. 31-62. 

104 Stegemann. Essener, 1 996\ S. 363 f. 

to* vg| Schiirer- Vermes, History II, 1979 (ND), S. 388-403 bzw. J. Maier. 

NEB E 3, 1990, S. 268-272 und R. Meyer. Bedeutung, ThLZ 77, 1952, Sp. 677-684 = 
ders., Geschichte. S. 63-70. 
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S. 325-364; O. Loretz, Ugarit-Texte und Thronbesteigungspsalmen. Die Metamorphose 
des Regenspenders Baal-Jahwe, UBL 7, Munster 1988; ders., Ugarit und die Bibel. 
Kanaanaische Gotter und Religion im AT, Darmstadt 1990; J. Maier, Das altisraeliti- 
sche Ladeheiligtum, BZAW 93, Berlin 1965; ders., Zwischen den Testamenten. Ge- 
schichte und Religion in der Zeit des Zweiten Tempels, NEB.E 3, Wurzburg 1990; H.-P. 
Mathys, Liebe deinen Nachsten wie dich selbst. Untersuchungen zum atl. Gebot der 
Nachstenliebe (Lev 19,18), OBO 71, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1986; T. N. D. 
Mettinger , The Dethronement of Sabaoth. Studies in the Shem and Kabod Theologies, 
CB.OT 18, Lund 1982; ders.. In Search of God. The Meaning and Message of the 
Everlasting Names, transl. F. H. Cryer, Philadelphia 1988; M. Metzger , Konigsthron 
und Gottesthron. Thronformen und Throndarstellungen in Agypten und im Vorderen 
Orient im dritten und zweiten Jahrtausend vor Christus und deren Bedeutung fur das 
Verstandnis von Aussagen iiber den Thron im AT, Kevelaer und Neukirchen-Vluyn 
1985; ders., Jahwe, der Kerubenthroner, die von Keruben flankierte Palmette und 
Sphingenthrone aus dem Libanon, in: I. Kottsieper u. a., Hg., „Wer ist wie du, HERR, 
unter den Gottem?" FS O. Kaiser, Gottingen 1994, S. 75-90; R. Meyer , Die Bedeutung 
des Pharisaismus fur Geschichte und Theologie des Judentums, ThLZ 77, 1952, 
Sp. 677-684 = ders., Zur Geschichte und Theologie des Judentums in hellenistisch-ro- 
mischer Zeit, hg. v. W. Bernhardt, Berlin 1989, S. 63-70; R. North, Sociology of the 
Biblical Jubilee (Lev 25), AnBib 4, Rom 1954; E. Otto, Theologische Ethik des ATs, 
ThW 3/2, Stuttgart u. a. 1994; ders.. Das Heiligkeitsgesetz Leviticus 17-26 in der 
Pentateuchredaktion, in: P. Mortimer und W. Thiel, Hg., AT - Forschung und Wirkung. 
FS H. Graf Reventlow, Frankfurt am Main 1994, S. 65-80; ders., Kritikder Pentateuch- 
komposition, ThR 60, 1995, S. 163-191; R. Otto, Das Heilige. Uber das Irrationale in 
der Idee des Gottlichen und sein Verhaltnis zum Rationalen, Miinchen o. J. (1936) 23 " 25 
(ND); L Perlitt, Bundestheologie im AT, WMANT 36, Neukirchen-Vluyn 1969; W. H. 
Schmidt, Das Konigtum Gottes in Ugarit und im AT. Zur Herkunft der Konigspradika- 
tion Jahwes, BZAW 80, Berlin 1966 2 ; H Schulz, Das Todesrecht im Alten Testament. 
Studien zur Rechtsform der Mot-Jumat-Satze, BZAW 114, Berlin 1969; H. Stegemann, 
The Qumran Essenes - Local Member of the Main Jewish Union in Late Second Temple 
Times, in: The Madrid Qumran Congress on the Dead Sea Scrolls, March 1991, ed. 
J.T. Barrera u. L. V. Montaner, Vol. I, StTDJ 11/1, Leiden 1992, S. 83-166; ders.. Die 
Essener, Qumran, Johannes der Taufer und Jesus, Herder Spectrum 4249, Freiburg i. Br. 
u. a. 1996 5 ; S. 0. Steingrimsson, Tor der Gerechtigkeit. Eine literaturwissenschaftliche 
Untersuchung der sog. Einzugsliturgien, ATSAT22, St. Ottilien 1984; St.S. Tuell, The 
Law of the Temple in Ezekiel 40-48, HMS 49, Atlanta 1992; V. Wagner, RechtssStze 
in gebundener Sprache und Rechtssatzreihen im israelitischen Recht, BZAW 127, Ber- 
lin 1972; W. Zimmerli, „Heiligkeit“ nach dem sog. Heiligkeitsgesetz, VT 30, 1980, 
S. 493-512. 
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§ 6 Jahwe, der feme und der nahe Gott 

Lehrsatz 1: AIs Konig der himmlischen Heerscharen wohnt Jahwe im Him- 
mel, um nur bei besonderem AnlaB auf seinen heiligen Berg herabzufahren 
und dort (Ex 19,11.18; vgl. Dtn 4,10ff.; 24,15b-18a) oder anderswo den 
Seinen zu erscheinen (Ri 6,1 1 ff.) und in das irdische Geschehen einzugreifen 
(Gen 1 1,5.7; Ex 3,8). Auch bei ihm als Himmelsgott konnte man sich sein 
Erscheinen auf Erden in der Form einer Gewittertheophanie vorstellen (Ri 
5,4 f.; Dtn 33,2; Hab 3,3 ff.; Ps 18,8 ff.; 50,2 ff.; Hiob 38,1). Doch laBt die 
Theophanieschilderung in 1. Kon 19,1 1—1 3a eine polemische Korrektur die- 
serdem Wesen des Wettergottes entsprechenden Vorstellung erkennen: Jahwe 
kommt nicht im Wetter, sondern in einer ihm folgenden Stille. 

Lehrsatz 2: Um die Weltiiberiegenheit und die ihr entsprechende Weltmach- 
tigkeit Jahwes auszudrucken, bediente man sich im Rahmen des symboli- 
schen Denkens der raumlichen und zeitlichen Potenzierung seiner Gestalt und 
seines Abstandes zur Welt. Seine GroBe ist so gewaltig, daB er mit seiner Hand 
die Welt zu umspannen vermag (Sir 18,3), aber ihn alle Himmel nicht fassen 
(1. Kon 8,27). Der Well enlriickt wohnt er im siebten oder achten Himmel 
(TestLev 3,3 und ApcBar 10-12). Gegeniiber der kurzen, den Menschen zu- 
gemessenen Lebensspanne ist er der Gott, der vor der Erschaffung der Erde 
war (Ps 90,2) und auch nach dem Ende von Himmel und Erde sein wird (Ps 
102,26-28): Er ist der Gojt, der ewig lebt (Sir 18,1). Aber diese Aussagen 
dienen nicht einer abstrakten Theologie oder Kosmologie, sondern sie stehen 
im Dienst der Soteriologie: Dieser Gott vermag den Seinen zu helfen und ist 
bcreit, sich der kurzlebigen Menschen zu erbarmen. 

Lehrsatz 3: Jahwes Eigenart fand in der Perserzeit ihren Ausdruck in seiner 
wohl amtlichen Bezeichnung als Gott des Himmels (Esr 1,2; 7, 1 2 ff. ; Neh 
1,6; Dan 2,18 ff.). Daneben trat seine Bezeichnung als Eljon, der Hochste 
(Num 24,16). Als solcher ist er der Herr der Gotter (Dtn 32,8 f.; Ps 96,4; 97,9), 
die ihm zu huldigcn haben (Ps 29,1 ff.:, 97,7) und an ihm gcmessen Nichtse 
sind (Ps 96,5). Gleichzeitig ist er dcr Konig der ganzen Erde (Ps 47,3; vgl 
83,19; 97,9). Doch trotz seiner Feme ist er kein dens otiosus (Ps 73,11), 
sondern der Gott, der liber dem Gehorsam der Seinen wacht (Ps 107,1 1) und 
auf dessen Treue sie sich verlassen konnen (Ps 91,1). 

Lehrsatz 4: Dem im Himmel thronenden Gott bleibt nichts verborgen, was 
die Menschen auf Erden tun (Ps 14,2 par 53,3; Sir 39,19); denn er sieht alles 
(Sir 1 5, 1 8) und weiB daher alles. Er kennt ebenso die Geheimnisse der Tiefsce 
wie die der Herzen der Menschen (Sir 42,18). Als der Gott, der vor aller Welt 
war, umspannt sein Blick die Zeitcn (Sir 39,20; 42,18). Als solcher konnte er 
schon bei der Schopfung weit vorausschauend die Mittel fiir sein Handeln an 
den Guten und Bosen bereitstellen (Sir 39,25). Als der Gott, der alles erschaf- 
fen hat und regiert, ist er ebenso der einzige wie der unbedingt gerechte Gott 
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(Sir 18,1 f.). Auf den Begriff gebracht besitzt Jahwe mithin als der aller Welt 
iiberlegene einzige Gott Providenz, Omniszienz und Omnipotenz, Vorsehung, 
Allwissenheit und Allmacht, in unbedingter Gerechtigkeit den Seinen zu hel- 
fen Oder sie zu ziichtigen. 

Lehrsatz 5: Sein Wohnen im Himmel schlieBt seine schiitzende Nahe bei den 
Seinen nicht aus. Urspriinglich wurde sie dem Konig im Heilszuspruch in der 
Gestalt der Beistandszusage verheiBen, die ihm Gottes Mitsein versicherte. 
Der zweite Jesaja hat sie auf das exilierte Israel iibertragen (Jes 41,8-10). In 
der Vatergeschichte wird sie dem in die Fremde aufbrechenden und aus ihr 
heimkehrenden Jakob zuteil (Gen 28,15; 31,3). Jahwe ist der Gott, der un- 
sichtbar mit den Seinen zieht und sie beschiitzt. So bekennt der Beter im 
Vertrauenslied, daB Jahwe als guter Hirte ihn sicher geleitet und in Not und 
Gefahr mit ihm ist (Ps 23,4). Gottes Nahe erweist sich in dem sieghaften Mut 
des Konigs als Antwort auf sein Gebet beim Angriff auf die belagerte Stadt 
(Ps 18,30). Seine Gegenwart lafit das Tun der seiner Erwahlten gelingen (Gen 
21,22; 26,3 f.28; 39,3.22) und verleiht den Menschen Gesundheit und heil- 
volles Leben (Hiob 29,5 ff.). Daher ruft ihn der Leidende an, ihn nicht zu 
verlassen Oder ihm fern zu bleiben, sondem zu ihm zu kommen und ihm zu 
helfen (Ps 38,22 f.; vgl. Ps 22,1.20). Die Gemeinde des Zweiten Tempels aber 
weiB sich selbst im Aufruhr des Meeres und der Volker in seiner Gegenwart 
geborgen (Ps 46,7.12). Vor diesem Gott, so bekennt der Beter in seiner Un- 
schuldserklarung, gibt es kein Entrinnen; denn wo immer er sich vor ihm 
verbergen wollte, ware Jahwe immer schon da (Ps 139,1-12). Die Uberzeu- 
gung von der gottlichen Omniszienz setzt die von seiner Omniprasenz aus 
sich heraus. So ist Jahwe am Ende der Gott, der in seiner Providenz, Omnis- 
zienz, Omniprasenz und Omnipotenz der Schopfer der Welt, ihr Herr und 
zugleich das unentrinnbare Gegeniiber aller Menschen ist. 

Lehrsatz 6: Wo die alten Erzahlungen von Jahwes leibhaften Erscheinen Oder 
Eingreifen auf Erden berichteten, wurden sie spater dahingehend berichtigt, 
daB er sich dabei durch seinen Boten, den Engel Jahwes vertreten lieB. Denn 
mit der Zunahme der Einsicht in die uniiberbriickbare Distanz zwischen Gott 
und Welt vertraten ihn sein Name, sein Antlitz, seine Herrlichkeit oder die 
Engel auf Erden. 

Lehrsatz 7: Die Gotter des kanaanaischen Pantheons wurden erst zum 
Hofstaat des hochsten Gottes (Hiob 1,6 ff.; 2,1 ff.; 38,7; vgl. Ps 82,1) und 
dann zu seinen Dienern und Boten, die seine Befehle vollstrecken und den 
Verkehr zwischen ihm und den Menschen unterhalten. Da die Engel anders 
als die Menschen keinen Schlaf kennen, heiBen sie die Wachen (pi'») (Dan 
4,10.14; 1. Hen 1,5). Kommt ihre Reinheit auch nicht der Gottes gleich (Jes 
6,2; Hiob 15,15), so ist sie doch der der Menschen derartig iiberlegen, daB 
sie die Heiligen (Ps 89,6; Sach 14,5; Hiob 5,1; 15,15; Dan 8,13) oder die 
Heiligen des Hochsten (Dan 7, 1 8) heiBen. Gott am nachsten stehen die Thron- 
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Oder Erzengel (1. Hen 22). denen er besonders wichtige Auftrage anvertraut 
(Dan 8,15ff.; 1. Hen 10,1-1 1,2). Von ihnen ist Michael der Schutzengel und 
Vorkampfer Israels in der Endzeit (Dan 12,1). Engel tragen die Gebete der 
Menschen vor Gott (Tob 12,12), vertreten sie vor ihm als Fiirbitter (Hiob 
33,23 ff.; 1. Hen 15.2), begleiten sie als Schutzengel (Ex 23,20; Gen 24,7; 
Tob 3,24 f.; 5,6) Oder stellen sich ihnen wie der Engel Jahwes dem Seher 
Bileam bei der Ausfiihrung gottwidriger Absichten entgegen (Num 
22,21-35). Auf der anderen Seile stehen der Satan als der himmlische Ankla- 
ger der Menschen, dem Gott begrenzte Schadensmacht iiber sie verliehen hat 
(Sach 3,1 f.; 1. Chr 21,1: Hiob 1.6 ff.; 2,1 ff.), die gefallenen Engel (1. Hen 
6-11; vgl. Gen 6,1-4) und ganz am Rand das Heer der Schadensgeister (Gen 
4,7; Lev 17,7; Tob 3,17; 6,8.13-18). Uberraschende Rettungen und heilvolle 
Schicksalftigungen werden so als Folgen des Wirkens der Engel und leidvolle 
Verblendungen und Schadigungen als solche des Satans und der Damonen 
gedeutet. 

1 . Jahwes Wohnen im Himmel und seine Gegenwart auf Erden als Problem. 
Ahnlich wie wir es bei der Vorstellung von dem zwischen Jahwe und Israel 
waltenden Verhaitnis beobachten konnten, 1 2 * verhalt es sich auch bei dem der 
Vermittlung zwischen seinem himmlischen Wohnsitz und seiner Gegenwart 
und seinem Wirken auf Erden: Erst als Israel durch sein Exilsgeschick dazu 
gezwungen war, sich der Macht und Gegenwart seines Gottes zu vergewis- 
sem, sah es sich vor die Aufgabe gestellt, zwischen seinem himmlischen 
Wohnsitz und seinem irdischen Wirken im Horizont seines vorstellenden 
Denkens zu vermitteln. SchlieBlich fuhrte die Begegnung mil griechischem 
Geist die Weisen dazu. seine Himmel und Erde umspannende Macht auf den 
Begriff zu bringen. 

2. Jahwes Wohnen im Himmel und sein Erscheinen auf Erden. Nach der 
vermutlich altesten Vorstellung wohnte Jahwe als Wettergott auf seinem hei- 
ligen Berg. ! Spatestens seit der friihen KOnigszeit aber wurde er in seiner 
Eigenschaft als Jahwe Zcbaoth als im Himmel thronender und von dort aus 
die Welt lenkender Konig verehrt.' Die Aufgabe, zwischen dicsen beiden 
Vorstellungen zu vermitteln. war fUr die Alien freilich nicht so schwierig. wie 
sie dem heutigen Menschen erscheinen mag. Denn fur sie war der Berg in 
seiner machtvollen Unzuganglichkcit als solcher der Sitz der Gdtter und Da- 
monen und damit der Himmel. 4 Andererseits aber wolbt sich der Himmel auch 
iiber den hOchsten Bergen. Also war der hOchste Himmel fur die Alten zu- 
gleich der Sitz des hOchsten Gottes. Das sumerische Wort fiir den hOchsten 


1 Vgl. dazu oben. §2 Lehrsatz 1, S.29. 

2 Vgl dazu oben, §3.6, S. 81 f. 

J Vgl. dazu oben. §5.4, S. 117 f. 

4 G. van der Leeuw, Phanomenoiogie, 1956, S. 41 
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Himmel anu bezeichnete daher gleichzeitig den dort residierenden und die 
irdischen Schicksale lenkenden Gott Anu. 5 Er reprasentiert damit die eine der 
in der Religionsgeschichte realisierten Moglichkeiten. 

Neben ihr gab es die andere, uns aus der griechischen Mythologie und dem 
Alten Testament gelaufige. Sie besteht in der nachtraglichen Erhohung eines 
Berg- und Wettergottes zum hochsten Himmelsgott. Dabei reprasentiert der 
Olymp als heiliger Berg des Zeus in einer sehr urspriinglichen Weise zugleich 
den Himmel. 6 In Israel ist Jahwe dagegen von seinem Berg in den hochsten 
Himmel abgewandert. Daher wohnt er in den Berichten von seiner Offenba- 
rung nicht mehr auf dem Berge Sinai Oder Horeb, 7 sondern fahrt vom Himmel 
auf ihn herab, um lediglich in der fur die Begegnung mit Israel, mit Mose 
oder Elia notigen Zeit auf ihm zu verweilen. Abgesehen davon ist er der den 
Menschen raumlich ganzlich unzugangliche Himmelsgott. DemgemaB laBt 
ihn der jahwistische Erzahler in Ex 19,1 1.18 in einem schweren Wetter auf 
den Sinai herabfahren (jarad ). 8 Dabei bleibt Jahwe durch die ihn verhullenden 
Wolken dem unmittelbaren Anblick des Volkes entzogen (vgl. auch Ex 
19,16.19; Dtn 4,9-12). Ahnlich verhalt es sich auch im priesterlichen Bericht 
in Ex 24, 1 5b— 1 8a*: Nach ihm bedeckte den Berg sechs Tage lang eine Wolke, 
in deren Schutz die Herrlichkeit Jahwes auf ihm Wohnung nahm. 9 So blieb 
seine Herrlichkeit, sein Kabod , auch hier verhiillt. 10 Fur den jahwistischen wie 
fur den priesterlichen Erzahler war es mithin ausgemacht, daB Jahwe im 
Himmel wohnt und sich nur zum Zweck seiner Willensoffenbarung auf sei- 
nem heiligen Berg niederlaBt. Das Ereignis selbst bleibt singular und findet 
nur noch in der Elia als dem zweiten Mose auf dem Berg Horeb zuteilgewor- 
denen Gotteserscheinung ihre spezifisch abgewandelte Wiederholung ( 1 . Kon 
19, 11-1 3a). Im Ubrigen wohnt Jahwe im Himmel. Um sich sein Eingreifen 
auf Erden vorzustellen, konnten ihn die Erzahler von dort bei gegebenem 
AnlaB auf die Erde herabfahren lassen. So heiBt es in der Sage vom Turmbau 
zu Babel in Gen 1 1 ,5.7, daB er hinabfuhr, um sich iiber den Stadt- und Turm- 


5 Vgl. dazu D O Edzard, WM I, 1965, S. 40 f. 

6 Vgl, dazu W Burkert, Griechische Religion der archaischen und klassischen Epo- 
che, RM 15, 1977, S.200f. 

7 Zu diesem Namen vgl. oben, §3.6, S. 85 Anm. 107. 

! Zum jahwistischen Charakter der Verse vgl. z. B. M. Noth, ATD 5, 1958 (ND), 
S. 127 f. z.St.; E. Zenger, Sinaitheophanie, FzB 3, 1971, S. 208 und S. 210 weist V. 1 la 
E, lib Je und V. 19a E und 19b Je zu; Chr. Levin, Jahwist, FRLANT 157, 1993, 
S. 362-365 findet die Sinaierzahlung von J R in Ex 34,5.9a.28a und beurteilt 19,2-3a 
und 24,18b als von ihm benutzten voijahwistischen Quellentext. 

’ 'jp niir pits pp"i. 

10 Zu den Griinden dafiir vgl. oben, S. 93 f., aber auch Dtn 4,1 1 f. und 5,24. In der 
spaten Erzahlung Ex 34,29 ff. (vgl. 2. Kor 3,7) wurde Moses Gesichtshaut infolge seiner 
Unterredungen mit Jahwe auf dem Sinai derart glanzend, daB sich die Israeliten vor 
ihm fiirchteten und er sein Antlitz bedecken muBte. Im Hintergrund dieser Legende 
steht vermutlich eine Priestermaske, vgl. M. Noth, ATD 5, 1959 (ND), S. 220 z.St. 
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bau zu informieren und anschlieBend die Sprache der Menschen zu verwirren. 
In ahnlicher Weise erklart Jahwe Mose in Ex 3,7 f., daB er auf den Notschrei 
seines bedriickten Volkes herabgefahren sei, um es aus der Hand der Agypter 
zu retten. Dabei klingt in seinem Erscheinen im brennenden Dombusch die 
klassische Theophanievorstellung von seinem Aufzug im Gewitter nur noch 
von fern an (Ex 3,1 ff.)." 

Trotzdem lebte in der Kultdichtung die Vorstellung von seiner Epiphanie 
in einer den siiddstlichen oder siidlichen Himmel bedeckenden Gewitterwol- 
ke weiter, wie sie fur den Wettergott typisch war, dessen heiligen Berg man 
im Siidosten Oder Siiden des Landes suchte (Ri 5,4 f.; Dtn 32,2; Hab 3,3 ff.)- 12 
Die Alten unterschieden in ihrem aspektivischen Denken mithin zwischen 
den Antworten auf die beiden Fragen nach dem Wohnen und dem Erscheinen 
Gottes. Die erste beantwortete man in Israel spatestens seit der Konigszeit 
mit dem Hinweis auf seinen himmlischen Wohnsitz, fur die zweite bediente 
man sich gegebenenfalls der eindrucksvollen Vorstellung von seinem Aufzug 
im Wetter. Dabei konnte man beide Konzepte miteinander verbinden, indem 
man Jahwe den Himmel neigen und von ihm auf der Gewitterwolke herab- 
fahren und eingreifen lieB, wie es in Ps 18,10 der Fall ist. In dem in nache- 
xilischer Zeit uberarbeiteten Danklied eines Konigs heiBt es in den V. 7—1 6: 13 

7 In meiner Not rief ich zu Jahwe, 
und schrie ich zu meinem Colt. 

Er horte aus seinem Tempel mein Rufen, 
und mein Schreien kam zu seinen Ohren. 

8 Da wankte und schwankte die Erde. 

die Berge erbebten bis auf den Crund. ' ' 14 

9 Rauch stieg aus seiner Nase auf, 
verzehrendes Feuer aus seinem Munde. ' ' 15 

10 Er neigte den Himmel und fuhr herab. 
dunkles Gewolk zu seinen Fiifien. 

1 1 Auf einem Kerub fuhr er fliegend daher 
und schwebte auf den Flugeln des Sturmes. 

1 2 Mit Finsternis hiillte er rings sich ein, 
seine Hiille war Woldendunkel. 

13 Aus dem Glanz vor ihm zogen seine Wolken dahin, 

Hagel undfeurige Kohlen. 

14 Dann lieji Jahwe es donnern im Himmel, 


11 Vgl. dazu oben, §4.2, S. 92 f. 

12 Vgl. dazu oben, §3.6, S. 81-84 und femer Hiob 37,21 f.; 38,1. 

13 Zur Redaktionsgeschichte des Psalms vgl. F.-L Hossfeld, in: ders. und E. Zenger, 
Die Psalmen I, NEB, 1993, S. 118-122; zur Theophanie vgl. auBer den oben bereits 
erwahnten Texten auch Ps 77,17-19; 97,2-6 und dazu J. Jeremias, Theophanie, 
WMANT 10, 1977 2 . 

14 Siehe BHS. 

15 Siehe BHS. 
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der Hdchste erhob seine Stimme. ‘ ' 16 

1 5 Er schofi seine Pfeile und streute sie aus, 
mil Blitzen slrilt er. jagte sie davon.' 1 

16 Da wurden die Griinde des Meeres sichtbar, 
entbldfit die Fundamente der Erde, 

Vor deinem Schehen Jahwe. 
vor deinem schnaubenden Zorn 

Der in dichtem Gewolk aufziehende Gewittersturm, dessen Blitze vemich- 
tend niederfahren und dessen Donner die Erde erbeben laBt, hat die Farben 
fur die klassische Theophanievorsteilung Israels geliefert. Der Psalmdichter 
konnte sie verwenden und mit der anderen von den Wassem des Todes ver- 
binden, um Jahwes Eingreifen zugunsten des sich in hbchster Gefahr befin- 
denden KOnigs anschaulich zu besingen." Fragen wir nach den im Hinter- 
grund siehenden Realitaten, wiirde unsere Antwort heute lauten, dafi der von 
seinen Feinden umringte Konig Jahwe in seiner Todesangst anrief (V.4f.) 
und dadurch auf wunderbare Weise seine klare Entscheidungs- und Hand- 
lungsfdhigkeit zuriickgewann, mit der er seine Feinde zu besiegen, mit seinem 
Gott iiber die Mauem der belagerten Stadt zu springen und den Sieg zu 
erringen vermochte (V. 29 f.). 

Die Vorstellung von der Sinaitheophanie hat in der Perserzeit auch die 
Farben fiir die Vorstellung von seinem Erscheinen im Jerusalemer Tempel 
geliefert. 19 So heiBt es in Ps 50,1-6:" 

1 Der Gott der Gdtler. Jahwe. sprach 
und rief die Erde 

Vom Aufgang der Sonne bis zu ihrem Untergang, 

2 Vom Zion, der Krone der Schiinheit. leuchtete <Jahwe> auf. 2 ' 

3 JUnser Gott komme und schweige nicht!] 

Feuerfrifit vor ihm her. 12 
und rings um ihn stiirmt es gewaltig. 

4 Er ruft dem Himmel von oben 


16 Bei V . 1 4b Hagel und feurige Kohlen handclt es sich um eine Nachinterpretalion. 

17 Vgl aber auch K. Seybold, HAT 1/15, 1996, S. 18 mit seinem Vorschlag, mit G 
und Ps 144,6 ein liefi Blitze blitzen zu lesen. 

'* Vgl. V. 5 f. und V. 17 f. und dazu J. Tromp. Death. BiOr 21. 1969, S. 136 f. und 
S. 64f. 

*’ Vgl. dazu auch A. Weiser, Frage. in: FS A. Bertholet, 1950, S. 513-531 = ders.. 
Glaubc, 1961. S. 303-320. 

20 Zu den redaktionsgeschichtlichen Problemen des Psalms vgl. F.-L. Hossfeld, in: 
ders. und E. Zenger, Psalmen I, NEB, 1993. S. 312-316 und K. Seybold, HAT 1/15, 
1996, S. 205. 

21 Vgl. Am 1,2 und Joel 4,36 mit Jer 35,30. 

22 Vgl. auch Ex 24,17; Ps 18,9 und weiterhin Gen 15.17; Ex 19,18; Dtn 4,33; 5,24; 
Ps 18,13; 97.2 ff.; Hiob 37,22; Jes 30,27 und Hab 3.4; femer 1. Kon 19,12. 



134 § 6 Jahwe, der feme und der nahe Gott 


und der Erde zu, er wolle sein Volk richten: 22 ' 

5 Versammelt mir meine Frommen, 

die den Bund mil mir schliefien 24 beim Opfer. 

6 Die Himmel sollen seine Gerechligkeit kundtun, 
denn <Jahwe> selbst wird richten. 

Dagegen bezeugt die Theophanieschilderung in 1. Kon 19,1 1—1 3a eine kriti- 
sche Auseinandersetzung mit den herkommlichen Vorstellungen. Wie die 
Wiederaufnahme von V. 9f. in V. 13b. 14 zeigt, handelt es sich bei ihr um 
einen Einschub in die Grunderzahlung, die von der Fluchtdes Propheten Elia 
vor den Nachstellungen der Konigin Isebel zum Horeb und seiner dort er- 
folgten gottlichen Neubeauftragung berichtet. 25 In V. 1 la wird Elia dazu auf- 
gefordert, aus der ihm als Zuflucht dienenden Hohle herauszukommen und 
auf den Berg vor Jahwe zu treten. Dann setzt V. lib sogleich mit der bis 
V. 13a reichenden Theophanieschilderung ein: 

1 1 b Und siehe, als Jahwe voriiberging, da (erhob) sich ein gewaltiger und machtiger 
Sturm, der Berge spaltete und Felsen zerrifi vor Jahwe her, - Jahwe war nicht im 
Sturm. Und nach dem Sturm (kam) ein Beben, - Jahwe war nicht im Beben. 1 2 Und 
nach dem Beben (kam) ein Feuer, -Jahwe war nicht im Feuer. Und nach dem Feuer 
(kam) eine leise Windstille. 13 Und als Elia (sie) vemahm, verhiillte er sein Antlitz 
mit seinem Mantel. 

Der antithetische Charakter der Schilderung ergibt sich aus der dreifachen 
Negation. Jahwe war weder im Sturm noch im Beben noch im Feuer, den drei 
klassischen Begleitern seines Erscheinens, sondern er kam in einem kaum 
vemehmbaren leisen Wehen. Er darf also nicht mit dem Wettergott Baal iden- 
tifiziert werden, der mit Jahwe diese Weise seiner Epiphanie teilte. 26 Aber 
vielleicht kann man noch einen Schritt weitergehen und darin die Erfahrung 


23 Der hebraische Ausdruck ist mehrdeutig. Die Ubersetzung ergibt sich aufgrund 
der in Dtn 31,1 und Jes 1,2 belegten Vorstellung, daB Himmel und Erde Jahwes Gericht 
als Zeugen beiwohnen. K. Seybold, a. a. O., verbindet V. 4 mit V. 5a und sieht in beiden 
die Boten, die das Volk zur Gerichtsversammlung einberufen. 

24 Zur kontextuell prasentischen Bedeutung des Partizips vgl. E-L. Hossfeld, S. 31 1 
Anm. 5 und S. 313 z.St. 

25 Vgl. E. Wiirthwein, ATD 11/2, 1984, S. 220 f. und ders., Elijah at Horeb: Reflec- 
tions in I Kings 19,9-18, in: Proclamation and Presence. FS G. H. Davies, hg. v. J. 1. 
Durham und J. R. Porter, Richmond/Virg. und London 1970, S. 152-166 = ders., Stu- 
dien zum dtr. Geschichtswerk. BZAW 227, 1994, S. 140-154. Anders beurteilt G. Henl- 
schel, NEB, 1984, S. 1 19 f. den Befund: Er sucht den Kern der Erzahlung in der Got- 
tesbegegnung am Horeb, die Elia in absichtlicher Parallele zu Ex 33,21-23 als den 
zweiten Mose charakterisiere. Erst ein zweiter Erzahler hatte den Dialog Jahwes mit 
Elia hinzugefiigt. Gleichzeitig seien Grund- und Erganzungserzahlung aufeinander ab- 
gestimmt worden. So habe die Theophanieschilderung ihre charakteristischen Ziige 
erhalten. 

26 J. Jeremias, Theophanie, WMANT 10, 1977 2 , S. 112-115. 
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wicdererkennen, daC Gott dem Menschen in der Stille begegnet, in dem 
Schweigen, in dem er vor seinen eigenen Abgrund gestellt ist, in dem sich 
ihm Goti in seiner unentrinnbaren Gegenwart meldet. In diesem Zusammen- 
hang darf man wohl auch daran erinnem, daC die Geister Jahwe in der himm- 
lischen Liturgie (4Q405 Col.XIX,7) mit einer <Stimme> der Stille der Ruhe 
Gottes preisen. 27 Wenn die Kerubim ihm in der himmlischen Sabbatliturgie 
in schweigendem Gesang lobsingen (4Q405 Col. XX, 7), ist das Schweigen in 
den Augen der Dichter offenbar die angemessenste Form, Gott zu begegnen. 
Denn wie soil Gott zu den Menschen reden, wenn sie nicht schweigen? Und 
wie konnten sie den, der sich allem Begreifen entzieht, angemessener loben, 
als indem sie schweigen? 

3. Jahwe, der unerreichbar feme, gewaltige und ewige Gott. Das vorstel- 
lende Denken besitzt seine Grenze darin, daB es die Vorstellung von Gottes 
Anwesenheit im Raum nicht zugunsten des Gedankens seiner reinen Trans- 
zendenz zu Obersteigen und ein Jenseits des Seins, ein enexeiva to? ouaia?, 
zu denken vermag. Es muB sich stattdessen der Steigerung seiner GroBe, 
seiner raumlichen Entfemung, seiner zeitlichen Uberlegenheit und des Hin- 
weises auf seine Verborgenheit und die Unergriindlichkeit seines Handelns 
bedienen, um auf diese Weise seine Wirkungstranszendenz zum Ausdruck zu 
bringen. 21 Diese Tendenz liegt breits der Verlegung Jahwes von seinem Berge 
in seinen himmlischen Wohnsitz zugrunde. Mbgen die Berge ihre Gewalt 
besitzen, so verweisen sie jetzt den Menschen auf den, der iiber ihnen in 
unerreichbarer Feme wohnt und doch die Gebete der Seinen erhort. In diesem 
Sinne bekennt der Beter in Ps 121,1 f.: 

Ich hebe meine Augen auf zu den Bergen: 

Woher kommt meine Hilfe? 

Meine Hilfe kommt von Jahwe, 

dem Schopfer des Himmels und der Erde. 

Entsprechend beginnt Ps 123,1 sofort mit dem Bekcnntnis: 

Zu dir erhebe ich meine Augen, 
der du im Himmel thrvnsi 

In spaterer Zeit hat man den Extensivplural c-ij? ( Schamajim ) 30 als echten 
Plural verstanden. Das ist wohl schon in dem nachdeuteronomistischen Zu- 
satz zum Tempelweihgebet in 1. Kon 8,27 der Fall, 51 wo die Wendung die 


22 Vgl. auch Col. XVIII.3 und XX,7; Ubersetzung bei J Maier, Die Qumran-Essener. 
Texte vom Toten Meer II. UTB 1 863, 1995, S. 405 f. 

2 * Vgl. E. Homung, Der Eine und die Vielen. 1971 (ND), S. 186. 

J ’ Zum Jod-compaginis vgl. BL 5261. 

30 Zur nur scheinbaren Dualform vgl. GKa 88d. 

31 Bei dem Vershandeltes sich um eine redaktionelle Einfiigung. vgl. E. Wurthwein, 
ATD 11/1, I984 2 . S. 97 z.St. 
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Himmel der Himmel entweder extensiv Oder superlativisch zu verstehen ist, 
so daB sie entweder den ganzen Oder den hcichsien Himmel bezeichnet: 

Derm sullte Gort in Walirheit auf Erden wohnen ? Siehe. der Himmel und den Him- 
mels Himmel kiinnen dich nicht fassen - wie denn dieses Haus. das ich dir gebaui 
habe ? 

Will man diese Frage nicht lediglich als eine hyperbolische Riihmung bewer- 
ten, die Jahwe mit der Hervorhebung seiner unvorstellbaren GroBe iibertrei- 
bend huldigt, so setzt sie sich in letzter Konsequenz des Schopfungsglaubens 
nicht nur von der Vorstellung von seiner irdischen, sondem auch der seinet 
himmlischen Wohnstatt als unangemessen ab: Seine GroBe transzendiert je- 
des raumliche MaB“ Dagegen begnugten sich die Apokalyptiker mit det 
Potenzierung der raumlichen Distanz Gottes zur Welt: Urn seine Weltiiberlc- 
genheit auszudriicken, versetzten sie ihn in den siebten oder achten Himmel 
(vgl. TestLev 3,3 bzw. Ape Bar 10—1 2). 33 

Doch das vorstellende Denken ist bei seiner Absicht, Gottes Weltiiberle- 
genheit zum Ausdruck zu bringen, nicht allein auf die raumliche Potenzierung 
angewiesen, es kann sich statt seiner auch der zeitlichen bedienen. Fiir sie sei 
zunachst das Bekennntis in Ps 90, 1 f. als Beispiel angefiihrt: 

1 Herr. Zuflucht worst du fiir uns 
Geschlecht urn Geschlecht. 

2 Ehe die Berge geboren wurden 

und Erde und Festland ,.gekreifil" u - 

' ' 55 von Ewigkeit zu Ewigkeil bist du Gott. 

Zeitliche und raumliche Potenzierung lassen sich jedoch auch miteinandei 
verbinden. urn die unumschrankte Macht Gottes uber seine SchOpfung aus- 
zusagen (Sir 18.1-3): 3 * 

1 Der in Ewigkeil lebt liat das All insgesamt erschaffen. 

2 Der Herr allein erweist sich als gerecht. 
und es gibt keinen anderen aufier ihm 

3 Er umfafit die Welt mil der S panne seiner Hand, 
und alles gehorcht seinem Widen. 

Denn er ist in seiner Macht Kiinig alter Dinge 
und trennt in ihnen das Heilige von dem Unreinen. 


3 2 Vgl. auch Dtn 10.14 und zum Problem unten, S. 204 f. 

33 Vgl. dazu H. Bietenhard. Himmlische Welt. WUNT 2, 1951, S. 8-18 unc 
S. 37-41. 

34 Lies statt des Polel das Polal. wie es der par memb. erfordert. 

33 Tilge das waw. 

34 Die V. 1-3 sind in dieser Gestalt nur in GII uberliefert und daher vermutlicl 
jiingerer Zusatz: vgl P. W Skehan und A di Leila. AncB 39. 1987, S. 280, die auf 1 
Sam 2,2; Jes 40,12 und Lev 10,10 bzw. Ez 42,20 verweisen. 
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Aberdiese unvorstellbare GroBe schlieBt nicht aus, sondem garantiert gerade 
seine Gerechtigkeit und seine Macht, sich ein heiliges Volk zu erwahlen. Die 
theologiscbe Reflexion iiber Goltes alle Dimensionen von Raum und Zeit 
sprengende GrOBe steht nicht im Dienst der Kosmologie, sondem der Sote- 
riologie. Gerade weil der Mensch im Vergleich zu dem ewigen Gott so ver- 
ganglich ist, darf er auf Gottes Langmut und Erbarmen rechnen (Ps 
103,14-18):” 

14 Denn er weifi um unser Gebilde. 
ist eingedenk. daft wir Staub sind. 

1 5 Der Mensch - seine Tage sind wie Gras, 
wie eine Feldblume, so bliiht er. 

16 Fcihrt der Wind iiber sie, ist sie fort, 
und ihren Platz findet man nicht mehr. 

17 Doch die Treue Jahwes wahrt von Ewigkeit 
zu Ewigkeit bei denen, die ihn furchten, 

Und seine Gerechtigkeit bei Kindeskindem. 

1 8 bei denen. die seinen Bund halten 
und an seine Gebote denken. sie zu tun. 

Das Motiv der Hinfalligkeit des Menschen im Gegensalz zu Gottes unabseh- 
barer Dauer hatte seinen ursprunglichen Sitz im Leben in der VergSnglich- 
keitsklage im Klagelied des einzelnen. 5 * Es diente dem Zweck, Gott gegen- 
iiber dem Beter gniidig zu stimmen und sein Leiden zu beenden. In dieser 
Funktion kehrt es in dem vermutlich erst in hellenistischer Zeit entstandenen 
Ps 102 gleich zweimal, wenn auch mil unterschiedlicher Akzentuierung wie- 
der.” Es entspricht der Tradition, wenn der Beter in V. 1 2 f. angesichts seiner 
eigenen Verganglichkeit an das Erbarmen des ewigen Gottes appelliert 
(V. 12-14): 

12 Meine Tage ..ncigen sich" 40 wie ein Schatten, 
und ich verwelke wie das Kraut. 

13 Du aber. Jahwe. bleibst in Ewigkeit 
und dein Gedenken fiir und fUr. 

14 Erhebe dich denn und erbarme dich /.ions, 
denn es ist Zeit zu ihrer Begnadigung. 

Aber der Beter gibt seiner Klage in V. 24-28 eine neue Begriindung, indem 
er der eigenen Verganglichkeit die Ewigkeit des Schbpfers gegeniiberstellt, 
der auch dann bleiben wird, wenn Himmel und Erde vergehen: 


37 Vgl. Sir 18,8-14. 

31 Vgl. z. B Ps 39,5 ff.; 144,4; Hiob 14,1 f.; Ps 90,5 f.; vgl. Jes 40.6 fT.23 f. und Jak 

l.lOf. 

” Vgl. O H Steck, Zu Eigcnart und Herkunft von Psalm 102. ZAW 102 (1990), 
S. 357-372. 

40 SieheBHS. 
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24 Er demiitigle auf dem Weg meine Kraft, 
er verkiirzie meine Tage. 

25 Icli sage: Mein Gott, 

nimm mich nicht weg in der Mine meiner Tage. 

Deine Jahre wdhren Geschlechl um Geschlecht. 

26 Du hast vordem die Erde gegrundet, 
und die Himmel sind deiner Hande Werk 

27 Sie gehen zugrunde, du aber bleibst. 
sie alle zerfallen wir ein Gewand, 

wie ein Kletd ersetzt du sie. dafi sie wechseln. 

28 Du aber bleibst derselbe 

und deine Jahre nehmen kein Ende. 

29 Die Sohne deiner Knechte mogen wohnen bleiben, 
und ihr Same vor dir dauem! 

Gottes uberraumliche Raumlichkeit und uberzeitliche Zeitlichkeit besitzt je 
nach dem Kontext eine fur den Menschen bedrohliche oder trostende Seite. 
Der Gott, der im hochsten Himmel thront, besitzt jederzeit vollstandige 
Kcnntnis von dem. was auf Erden geschieht; daher bleibt nichts von dem, 
was die Menschen tun, vor ihm verborgen. Er sieht, wie es bei Ben Sira 
heiBt. alles (Sir 15,1 8). 4 ' Andererseits konnen die Seinen darauf vertrauen, 
daB er als der alter Welt uberlegene Schopfer die Macht besitzt, ihnen in 
ihren Noten zu helfen: Weil er als der Ewige um die verschwindende Kurze 
des Menschenlebens weiB, ist er ihnen gegenuber langmUtig und barm- 
herzig, sofem sie nach seinen Geboten wandeln. So gibt es gibt keine Macht, 
die sich ihm erfolgreich widersetzen konnte. In seiner unvorstellbaren 
GrbBe und ewigen Dauer ist er nicht nur der hochste, sondem der einzige 
Gott. 

4. Jahwe, der Gott des Himmels als der Hochste. Jahwes Eigenschaft als 
Himmelsgott hat in der Perserzeit seinen pragnanten Ausdruck in seiner 
Bezeichnung als Jahwe, der Gott des Himmels (o-^a ~n>K rnn; bzw. 

gefunden. Als solchen hatten ihn der Uberlieferung nach die Per- 
serkonige Kyros II in dem Tempeibau- und HeimkchrcrlaB in Esr 1,3 par 2. 
Chr 36,23 und Artaxerxes II. (?) 42 in der Bcstallungsurkundc fUr Esra Esr 
7.12.21 und 23 bezeichnet. 44 Als solchen rief ihn Nehemia an (Neh 1,5) und 


41 Vgl. auch Hesiod. Erga 267-269 (tibers. v. Th. von Scheffer, Sammlung Dieterich 
38, Leipzig und Bremen o. J , S. 63): Alles erbliekt das Auge des Zeus, und alles erkennt 
es;/ So nach Gefallen auch dies erschaut es, und ihm enlgeht nicht,/ Welcherlei Art des 
Rechts die Stadl im Innem beherbergt. 

42 Ob es sich um Artaxerxes I. Oder, wie oben unterstellt wird, Artaxerxes II. handelt, 
ist in der Forschung umstritten. Vgl. dazu H. H. Rowley. The Chronological Order of 
Ezra and Nehemiah, in: ders.. The Servant of the Lord and OtherEssays, Oxford 1965 2 , 
S. 135-168 oder knapp O. Kaiser. Einleitung, 197 8 4 , S. 167 f. 

41 Zur Mission Esras. der hier als als Priester (und) Schreiber des Gesetzes des 
Himmelsgottes bezeichnet wird, vgl. R. Rendtorff. Esra und das Gesetz. ZAW 96, 1984, 
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als solchen bezeichnete ihn Daniel, als er Nebukadnezar seinen Traum von 
den vier Weltreichen auslegte (Dan 2,18 f.37 und 44).“ DaB es sich bei 
dieser Gottesbezeichnung urn keine spatere Konslruktion handelt, beweisen 
die Belege in den Papyri der judischen Militarkolo nie in Elephantine.' 15 Ver- 
mutlich geht sie auf die amtliche Bezeichnung Jahwes durch die persische 
Reichsverwaltung zuriick, die sich dabei auf Angaben der judischen Prie- 
sterschaft stUtzen m ochre. 46 Offenbar war die synkretistische Gefahr im Ver- 
lauf des 5. Jh.s v. Chr. soweit iiberwunden, daB man auch in judischen Krci- 
sen keine Verwechslung Jahwes mil dem Himmelsbaal mehr befiirchten 
muBte. 47 Sie sollte erst in der Makkabaerzeit wieder aktuell werden, als man 
dem Baal Schamem einen Aufsatz auf dem Brandopferaltar des Jcrusalemer 
Tempels errichtete. 4 * In der Perserzeit erlauterte die Bezeichnung Jahwes als 
Gott des Himmels in einer der Umwelt Israels verstandlichen Weise die 
Eigenschaft Jahwes als des im Himmel thronenden und daher iiber die Welt 
als seine Schopfung herrschenden Konigs. 

In ahnlicher Weise betonte seine nun in Brauch gekommene Bezeichnung 
als der Hochste, Eljon (jv!>y) seine iiberragende Stellung unter den Gottern w 
Als solchen haben ihm die Gotter als ihrem Konig zu huldigen Ps 97,1 ff.*: 50 

la Konig ward Jahwe! 

2a Wolken und Dunkel sind um ihn. 


S. 165-184; E. Blum. Studien zur (Composition des Pentateuchs, BZAW 189, 1990, 
S. 333-360 und A. Laato, Josiah and David Redivivus, CB.OT 33, 1992, S. 332-344. 

44 Zur literarischen Schichtung des Kapitels vgl. J. J. Collins, The Apocalyptic Vi- 
sion in the Book of Daniel, HSM 16, 1977, S. 34— 46 und R. G. Kratz, Translatio. 
WMANT 63. 1991, S. 70-76. 

45 Vgl. dazu oben, §3.3, S. 76. 

44 Vgl. dazu auch A. H. J Gunneweg, KATIXX/I, 1985, S. 43: „Gotl des Himmels" 
isl keine genuine israelitsch-jiidische Golteshezeichnung, aber auch keine freie Erfin- 
dung des Chnonislen ; der Tuel begegnel haufig in den Elephantine- Papyri im Schrift- 
verkehr mil Nichtjunden: Dieses Stilmittel betonl zugleich die hervorragende Bedeu- 
lung von Israels Gott Jahwe. 

47 R. Bartelmus, ThWAT VIII. Sp. 220; zum Himmelsbaal vgl. auch W. Rollig, 
DDD, Sp. 283-288. 

41 Vgl. Dan 1 1,31 und 12,11. Unter dem Greuel der Verwiistung durfle der nach 1. 
Makk 1.57 auf Befehl Antiochos IV. auf dem Brandopferaltar des Jerusalemer Tempels 
errichtete Aufsatz zu verstehen sein. Seine Bezeichnung als Schiqquz Schomim stellt 
eine bewuBte Entstellung des Gottcsnamens Baal Schamem dar. De facto handelte es 
sich um eine Umwidmung des Tempels an den olympischen Zeus; vgl. dazu K. Koch, 
unter Mitarb. v. T. Niewisch und J. Tubach, Das Buch Daniel. EdF 144, 1980, 
S. 136-140. 

4 ’ Vgl. z. B. Ps 47,3; 83,19; 97,9; Gen 14.18-20.22 und dazu H. Niehr. Gott, BZAW 
190, 1990, S. 88-94. S. 116-118 und S. 223-226. 

50 Rekonstruktion des Grundtextes im AnschluB an E. Lipinski nach K. Seybold, 
HAT 1/15, 1996, S. 383 
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3a Feuer geht vor ihm her 
und versengt seme Feinde. 

4a Die Erde sah es und bebte, 

5aa die Berge schmolzen wie Wachs 

5b vor dem Herrn der ganzen Erde. 

7b vor ihm beugren sich alle Cotter. 

9a Denn du Jahwe. bist der HOchste 
auf der ganzen Erde. 

Sein Wissen und seine Macht werden von niemandem iibertroffen. Aus der 
Uberlegenheit des hochsten Gottes als des GroBkonigs liber die ganze Erde 
(Ps 47,3) ergab sich zunachst seine Herrschaft liber die Goiter. Wie Ps 29, 1 ff . 
zu erkennen gibt, beruhte sie urspriinglich auf seinem Sieg liber das Meer, 
wie ihn die ugaritische Baalmythe berichtet.” Sie fand nach dem Moselicd 
Dtn 32,8 f. (G) darin ihren Ausdruck, daB er ihnen die anderen VOlker zu- 
wies,” sich selbst aber Israel als sein Volk vorbehielt: 53 

8 Als der HOchste den VOlkern Hire Wohnsitze zuwies. 
die Menschenkinder zerteilte. 

Als er die Grenzen der VOlker festsetzte 
nach der Zahl <der Gdttersohno. 

9 <Da nahm> Jahwe Jakob <als sein Teil>. 
als seinen Erbbesitz <lsrael> M 

Es liegt im Wesen Gottes als des Hochsten, daB die anderen Gotter neben ihm 
verblassen. Neben ihm gibt es im Himmel und auf Erden niemanden, der sich 
seinem Willen widersetzen kann. Nicht nur die Menschen, sondem auch das 
gewaltige Heerdes Himmelsfdieals beseelt vorgestellten Gestime, Jes 40,26, 
und dazu kaum im Gegensatz die Schar der Engel. 1. K6n 22,19) sind ihm 
gegeniiber eine quantity n£gli gable. So heiBt es in dem Bekenntnis des von 
seinem Wahn als Strafe fur seine Hybris geheilten Konigs Nebukadnezar 
(Dan 4,31-32):” 

3 1 Nach einer gewissen Zahl von Tagen erhob ich. Nebukadnezar. meine Augen gen 
Himmel. da kehrte mem Verstand zu mir zuriick und ich pries den HOchsten und 
lobte den. der ewig lebt. und erwies F.hre dem. dessen Herrschaft ewig und dessen 
Koniglum fur alle Zeitldufe wdhrt. 32 Und alle Erdbewohner sind <wie nichts> v ' 


51 Vgl. dazu oben. §5.4, S. 1 1 1 f. und ausfiihrlich O. Loretz. Ugarit-Texte und Thron- 
besteigungspsalmen. Die Metamorphose des Rcgenspenders Baal-Jahwe. UBL7, 1988. 
S. 76-248. 

42 Die Ansicht von Otto EiBfeldt. El und Jahwe. in: ders , KS III. hg. v. R Sellheim 
und F. Maass, 1966, S. 386-397, daB sich in diesen Versen ein friihes Stadium spiegelt. 
in dem Jahwe El noch untergeordnet war, verkennt den insgesamt nachexilischen Cha- 
rakter des Liedes; vgl. dazu O. Kaiser. Einleitung, 1984\ S. 135 f. 

43 Vgl. auch Dtn 4,19 f und dazu unten, §7. S. 177 f. 

44 Zu den Konjekturen vgl BHS. 

44 Vgl. dazu auch R. G. Kratz, TranslaUo, WMANT 63, 1991, S. 91 f. 



§ 6 Jahwe. der feme und der nahe Gott 1 4 1 


zu achlen, und wie er will handell er an dem Heer des Himmels und an den Erdbe- 
wohnem. Und es gibl keinen. der seiner Hand zu wehren vermag und zu ihm sagt: 
Was lust du? 

Da Jahwe der Schopfer des Himmels und der Erde ist, konnen die kosmischen 
Gotter sich neben ihm nicht behaupten. Das laflt sich an der Fortschreibung 
des 96. Psalms beobachten. In der vermutlich die V. 1.2 und 4 umfassenden 
Grundfassung heiBt es noch: 57 

1 Singel Jahwe ein neues Lied, 
singe t Jahwe, alle Well. 

2 Singel Jahwe, preist seinen Namen, 
verkundet von Tag zu Tag sein Heil. 

4 Denn grofl isl Jahwe und hoch gepriesen, 
furchtbar ist er iiber alle Goner. 

Aber in der Endfassung ist aus dieser Unterordnung der Gotter unter Jahwe 
ihre Nichtigkeit geworden (Ps 96,5): 

Denn alle Gotter der Volker sind Nichlse, 
aber Jahwe hat den Himmel gemacht. 

In ahnlicher Weise hat auch der Bearbeiter den Ps 97 zugrunde liegenden 
knapperen Hymnus in den V. 6 und 7a erweitert: 

6 Seine Gerechtigkeit taten die Himmel kund. 
und alle Volker sahen seine Ehre. 

7 Alle Bilderdiener sollen zuschanden werden. 
die sich der Nichlse riihmen. 

Der Dichter des in Psalm 97 aufgenommenen Liedes hatte in V. 5b die ein- 
zigartige Stellung Jahwes als des Hochsten auf die Formel von ihm als dem 
Herm der ganzen Erde gebracht und ihn in V. 9b iiber alle Gotter gestellt. 
Sein Nachfolger dachte die Sache zuende: Wenn Gott der Herr der ganzen 
Welt ist und iiber alien Goitem steht. dann haben die Gotter ihre Funktion 
und ihre Gottlichkeit verloren Sie sind zu ’Eltlim, zu Nichtsen oder Gotzen 
geworden. 5 * Diese alien Machten des Himmels und der Erde iiberlegene 
Macht Jahwes bietet die Garanlie dafiir, daB er den Seinen uneingeschrankt 
zu helfen vermag. Daher gibt es keine sichere Zuflucht, als sich seinem Schutz 
anzuvertrauen (Ps 91,1 f.): 

1 Wer im Schutz des Hdchsten sitzt 
und im Schatten Schaddajs 59 weilt. 


5 ‘ SieheBHS. 

57 Zur redaktionellen Schichtung vgl. K. Seybold, HAT 1/15, 1996, S. 380. 
s » Vgl. dazu H. D. PreuB. ThWAT 1. Sp. 305-308. 
w Zu dieser Gottesbezeichnung vgl. oben, §3.1, S. 71. 
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2 <Sagt> 60 zu Jahwe: Meine Zuflucht und Fesle. 
mein Coll, auf den ich traue. 

DemgemaB lautet die Versicherung in V. 9 f.: 

9 Hast du Jahwe zu <deiner> 61 Zuflucht, 
den Hochsten zu deiner <Feste> 6J gemaclu, 

10 Wind dir kein Obel begegnen, 
und trifft kein Schlag dein Zelt 

In derselben Gelassenheit kann die Gottesstadt dem Volkersturm der Endzeit 
entgegensehen, in dem sich der urzeitliche Kampf des Meeres mit Jahwe urn 
die Herrschaft iiber die Erde wiederholt. Weil der Hochste seine heilige Wohn- 
statt in Jerusalem besitzt, kann ihr selbst der Aufruhr der ganzen Volkerwelt 
nichts anhaben (Ps 46,5-8): 

5 Ein Strom, seine Kanale erfreuen die Gottesstadt, 
die <heilige> 63 Wohnstatt des Hdchsten. 

6 Gott ist in ihrer Mine, drum wankt sie nicht, 

Gott hilfi ihr beim Anbruch des Morgens. 

7 Mogen Volker toben. Konigreiche wanken, 
erhebt er seine Stimme, schwankt die Erde. 

8 Jahwe Zebaoth ist mir uns, 
ragende Burg ist uns Jakobs Gott. 

5. Jahwes Allwissenheit, Vorsehung und Allmacht. Die raumliche und zeitli- 
che Potenzierung der Distanz Gottes zur Welt entriickt ihn zwar der Welt der 
Menschen, aber nur zu dem Zweck, urn seine Herrschaft iiber sie absolut zu 
setzen: Der Gott, der in die uncndliche Feme des Himmels enlriickt ist und 
der zugleich ewig lebt, ist der Gott, der nicht nur alles weiB, was jeweils auf 
Erden geschieht, sondem das bercits vor der Schopfung wuBte und der so 
machtig ist, daB er bei ihr fur sein unterschiedliches Handeln an den Men- 
schen Vorsorge treffen konnte. So konnte nur ein Tor wahnen, sein Tun sei 
ihm verborgen. Daher heiBt es in Ps 14,1-5: M 

1 Es spricht der Tor in seinem Herzen: 

Es gibt keinen Gott! 

Sie treiben 's schlimm. ihr Handeln bring! Verderben. 
keiner ist da. der Gules tut. 

2 Jahwe blickt vom Himmel herab 
auf die Menschenkinder. 

zu sehen, ob es einen Versttindigen gibt, 


60 Lies mit G die 3. sing.masc. Impf. 

“ Lies mit G das SufT der 2. sing.masc. 

“ So mit G; vgl. BHS. 

63 Lies mit der Secunda der Hexapla rip. Wortlich: das Heiligtum der Wohnstatten. 
M Zur Eigenart der V.4-6 bzw. 7 als Kommentar vgl. K. Seybold. HAT 1/15, 1996, 
S. 67. 
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der nach Gott fragl. 

3 Alles wich ab, 

allzumal sind sie verdorben, 
keiner ist da, der Gules tut, 
da ist auch nichl einer. 

4 Haben alle Ubeltater denn keine Einsicht, 
die mein Volk fressen wie Brot, 

die Jahwe nichl anrufen? 

5 Dann werden sie zutiefst erschrecken , <l5 

denn Goll ist mil dem Geschlechl der Gerechten. 

So wie sie im Gebet kniend und die Hande zu ihm emporgereckt beten ( 1 . 
Kon 8,22.54; Sir 50,17; Klgl l,17),'behalt er vom Himmel aus die Seinen im 
Blick, um ihnen in ihren Noten beizustehen (Ps 33,18 f.): 

18 Siehe, Jahwes Auge ist bei denen, 
die ihn fiirchten, 

bei denen, die auf seine Treue warten, 

1 9 ihre Seele vor dem Tod zu erretten 

und sie am Leben zu erhallen in Hungersnot. 

Dieser Gott hat nicht nur sein Volk Israel bestandig vor Augen (Sir 17,15), 
sondem er blickt auf alle seine Werke (Sir 15,18 f.): 

1 8 Denn reich ist die Weisheit des Herm, 
machtig sein Handeln “ und alles sehend. 

1 9 Die Augen Gottes sehen seine Werke, 

und er nimmt jedes Tun eines Menschen wahr. 

Sein Wissen ist jedoch nicht allcin auf die Gegenwart beschrankt, sondem er 
besitzt jederzeit ein umfassendes Wissen von dem, was einst geschehen ist, 
derzeit geschieht und in der Zukunft geschehen wird, weil er der ewige Gott 
ist. Daher kennt er die verborgensten Dinge wie die Tiefen des Urmeeres und 
die Gedanken der Menschen. Die Vergangenheit und die Zukunft liegen offen 
vor ihm. In seiner ewigen Kraft und Weisheit hat er filr jeden seiner Zweckc 
vorgesorgt. So ist er der Allwissende und Allmachtige, der in seiner Vorse- 
hung die Welt so eingerichtet hat, dad sie es ihm ermoglicht, die Guten zu 
belohnen und die Bosen zu bestrafen. 67 Uns so heiBt es in dem groBen Hymnus 
iiber seine Schopfungswerke (Sir 42,15-25):“ 

15 Gedenken will ich der Werke Gottes, 
das was ich schaute, will ich erzdhlen. 

Dutch des Herren Wort entslanden seine Werke. 
annimmt er, wer ihm wohlgefdllig handelt. 


65 Perfekt im Sinn des Subjunktivs, vgl. auch Jouon §11 2k. 

“ nrvai pox. 

67 Vgl. Sir 39.16-35 und besonders V. 25 und dazu unten. §9.7, S. 231 f. 

“ Zur Textherstellung vgl. P. W. Skehan und A. Di Leila, AncB 39, 1987. S. 487 f. 
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16 Wie der Schein der Sonne alien offenbar ist, 
full! die Ehre Goiles alle seine Werke. 

17 Selbsl Gotles Heilige reichen nichl aus, 
die Wundertalen des Herm zu zdhlen, 

Obgleich Gott seinem Heer die Kraft verlieh, 
vor seiner Herrlichkeit zu beslehen. 

1 8 Er erkundet die Tehom und das Herz, 
und weifi um ihre Geheimnisse. 

Denn der Hochste besilzt alles Wissen 
und erblickt. was kommt in der Weltzeit. w 

1 9 Vergan genes und Zukiinftiges zeigt er an, 
und enthiillt die verborgensten Dinge. 

20 Ihm mangelt es an keiner Einsicht, 
noch entgeht ihm irgendetwas. 

2 1 Fest steht die Weisheit seiner Macht, 
derselbe ist er seit Ewigkeit. 

Ohne dafi etwas zuzufiigen Oder zu andern ist, 
ist er keines Beralers bedurftig. 

22 Wie schdn sind alle seine Werke, 

dafi man sie gem betrachlet und sieht. 10 

23 Alles lebl und steht fest fur immer, 
und fur jeden Bedarf steht alles bereit. 

24 Paarweise sie alle, entsprechen einander, 
und keines von ihnen schuf er umsonst. 

25 Eins tauscht seinen Nutzen 1 ' mit dem anderen, 
wer wird da salt, ihre Pracht zu betrachten? 

Aber auch den Ausklang des Hymnus diirfen wir im vorliegenJen Zusam- 
menhang nicht iibersehen, weil er nach der eingangs betonten Allweisheit und 
Allwissenheit Gottes den Nachdruck auf die Unergriindlickeit se nes Wesens 
und seine Allmacht legt (Sir 43,27-33):” 

27 Weileres sei dem nicht zugefiigt, 

und die Summe der Rede sei: Alles ist nur er! 

28 Lafit uns weiterhin preisen, den wir nicht ergriinder. 
denn er ist grofier als all seine Werke. 

29 Der Herr ist zu fiirchten liber die Mafien, 


6 ’ o9iy niniK: die zukiinftigen Dinge des Olam 

70 Nach der Konjektur von J. Strugnell, Erlsr 9, 1969, S. 1 16 f. bei Scehan und Di 
Leila, AncB 39, S. 488. 

71 Text: 

72 Vgl. auch den zur neuen Sonnen-Theologie gehorenden Hymnus des Papyrus 
Leiden J 350 IV, 12-21, bei J. Assmann, Amun und Re. OBO 51, 1983, S. 201, in deni 
Amun als der ganzlich verborgcnc Urgott besungen wird. In ihm heiBtes u. a.: Kein 
Gott kennl seine wahre Gestalt,/ sein Bild wird nicht entfaltet in den SthriftenJ man 
lehrt nicht iiber ihn etwas SicheresJ Er ist zu geheimnisvoll, um seine Hoheit zu ent- 
hullen./ er ist zu grofi, um ihn zu erforschen./ zu machtig, um ihn zu erkinnen. 
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denn wunderbar ist seine Starke. 

30 Die ihr preisel den Herm. erhebt eure Slimme. 
wie ihr nur konnt, denn isl gibt noch mehr n : 

Erhebt ihn mil emeuerter Kraft. 

ermiidet nicht. denn ihr konnt (ihn) nicht erforschen 

3 1 Denn wer hat ihn gesehen und kOnnle kiinden. 
und wer ihn preisen gleichwie er ist? 

32 Verborgen ist mehr als das (hier Gesagte), 
wenig nur sah ich von seinen Werken. 

33 All dies hat der Herr gemacht, 

dot h seinen Getreuen gab er Weisheit. 

Der Gott, der alles weiB, alles sieht und alles vermag, entzieht sich mensch- 
lichem Begreifen. Auch wenn sich seine Weisheit und Macht in der Schonheit 
und ZweckmaBigkeit seiner Werke spiegelt, ubersteigt sein Vermogen alle 
menschliche Einsicht. Nicht wei! er im Sinne panentheistischer Philosophic 
alles ist, sondem weil er in seiner unergriindlichen Weisheit der Schopfer aller 
seiner Werke ist. Von V. 33 her ist der Satz in V. 27 zu verstehen, daB Gott 
alles ist (hart xin). Das i»an (alles) ist syntaktisch ein Objektakkusativ: Gott 
ist in Bezug auf alles. Damit entspricht der Satz dcr abschlieBenden Feststel- 
lung, daB er der Schopfer von Allem ist. Der Schopfer aber ist zugleich der 
ewige Gott (Sir 42,21), der die ganze Weltzeit iiberblickt und dessen Macht 
zu helfen keine Schranken besitzt (Sir 39,20): 

20 Von Weltzeit zu Weltzeit 74 reichl sein Blick. 

Gibt es da eine Greuze 1 ' fiir sein Helfen? 

Nichts ist zu klein und zu gering bei ihm 
und nichts zu schwer 11 ’ und zu stark fiir ihn. 

Dieser Gott, der alles geschaffen hat, alles vermag und trotzdem der gerechte 
Richter und der Heilige Israels ist, kann keine anderen Gotter neben sich 
besitzen. Er ist der einzige Gott (Sir 18,1-2): 

1 Der in Ewigkeit lebt, hat das All zumal erschaffen. 

2 Der Herr allein erweist sich als gerecht. 
und es gibt keinen anderen aufier ihm. 

Zusammenfassend kbnnen wir sagen: Gott ist als der Ewige und Hochste und 
als dcr Schopfer aller Dinge der einzige Gott. Als solcher ist er zugleich der 


73 Erganze in Gedanken. zu riihmen. 

74 Text: oby -ry Dhiyo, von Ewigkeit zu Ewigkeir, vgl. Ps 90,1 und zur Bedeutung 
des hcbraischen Wortes vgl. E. Jenni, Das Wort Olam im AT, ZAW 64, 1952, 
S. 197-285; ZAW 65. 1953, S. 1-35 und besonders ZAW 64. S. 222, sowie den ein- 
schlagigen Artikel von H. D. PreuB. ThWAT V, Sp. 1144-1159 und besonders 
Sp. 1 147 f. 

73 Wortlich: Zahl. 

76 Wbnlich: wunderbar. 
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All weise, Allwissende, Allmachtige und Allgerechte. In seiner Vorsehung hat- 
te er bei seiner Schopfung ihre ZweckmiiBigkeit im Auge, so daB alles, was 
lebt, aufeinander abgestimmt isl und in seiner geschlechtlichen Polarital den 
Bestand des Lebens sichert. Gleichzeitig hatte er jedoch sein Heils- und Gc- 
richishandeln an den Frommen und Gottlosen imSinn. Daherlrafer Vorsorge, 
daB ihm die Mittel dafiir jederzeit zur Verfugung slehen. So hat der Sirazide 
die biblischen Aussagcn iiber Gottes Handeln an dcr Welt und an den Men- 
schen zuende gedacht 7 ’ und den ewigen Gott in seiner Omniszienz und Om- 
nipotenz. in seiner Allwissenheit, Allweisheit, Allmacht und Allgerechtigkeit 
verherrlicht, welche die Voraussetzung fUr sein providentielles und sein ak- 
tuelles Handeln bilden. Dariiber hinaus aber verleiht er den Gottesfiirchtigcn 
und Frommen Weisheil, die sie vor Fehltrilten bcwahrt (Sir 1,11-30). 

6. Coties Gegenwart bei den Menschen. So gewiB es den alttcstamcntli- 
chen Gotteszeugen war, daB Jahwe im Himmci wohnt, so selbstverstandlich 
war es ihnen, daB er trotzdem auf unsichtbare Weise denen nahe ist, die sich 
seinem Schulz anvertrauen. Diese GewiBhcit fand in der Formel von seinem 
Mitsein ihren angemessenen Ausdruck, die als Beistandszusage Teil des pro- 
phetischen Heilszuspruchs war. Wir sind ihr bereits in der elohistischen Er- 
zahlung von der Berufung Moses in Ex 3.12 begegnet. 78 Es handelt sich bei 
ihr um kein Relikt aus der nomadischen Vorzeil Israels,” sondem um ein Erbe 
des kultischen Verkehrs des mit Gott aus der staatlichen Epoche und zumal 
des dem Konig erteilten Heilszuspruchs." 0 Ein solches Orakel bildete ur- 
sprunglich die Antwort auf eine an Jahwe gerichtete Anfrage Oder Bitte*' und 
diirfte aufgrund eines technischen Orakels durch einen Priester* 7 odcr als 
Inspirationsorakel durch einen Propheten"’ erteilt worden sein. Seinen form- 


77 Vgl. dazu die Nachweise zu Sir 39,12-35 und 42,15-43,33 bei G. L. Prato. Pro- 
blema. AnBib 65. 1975, S. 62-155 und S. 1 16-208. 

Vgl. dazu oben, §4.6. S 99. 

77 So H. D. PreuQ, ... . ich will mit dir sein", ZAW 80, 1968, S. 139-173 und be- 
sonders S. 153. Hilfreich sein systemalisch gcordnctcr Katalog samtlicher Belege 
S. 141-152. 

,0 Zur Ablcitung aus dem Konigsorakel vgl. M Weippcrt, Prophelien. in: F.M. 
Fales. Inscriptions. OAC 17, 1981, S. 108-111; J Van Seters, Prologue. 1992, 
S. 301-306 und M. Nissinen, Relevanz, in: M. Dietnch und O. Loretz. Mesopotamica. 
FS K. Bergerhof. AOAT 232, 1993, S. 235 und S. 247. 

11 Vgl. dazu J. Bcgrich. Heilsorakel. ZAW 52, 1934, S. 81-92 = ders., GSl zum AT, 
ThB 21. 1964. S. 217-231. 

“ Vgl. dazu 1. Sam 14,41 G mit Ex 28,25 ff. und Esr 2,63 par Neh 7,65 und zum 
Ephod K Elliger. Ephod und Choschen. Ein Bcitrag zur Entwicklungsgeschichtc des 
hohcpriesterlichen Omats. VT 8. 1958, S. 19-35 und zu den technischen Orakelprakti- 
ken A. Jirku, Mantik. 1913 und O. EiBfeldt. Wahrsagung im AT, in: ders., KS IV. 1968, 
S. 271-275. Mil der Vomahme der Lebcrschau in vorexilischer Zeit rechnet O. Loretz, 
Leberschau. UBL 3, 1985, S. 13-24 und S. 97-100 aufgrund von Ps 5,4; 27,4; 2 Kon 
16,15 und Ps 74.9. 
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geschichtlich urspriinglichen Zusammenhang und kultischen Sitz im Leben 
spiegelt auf eindrucksvolle Weise der Heilszuspruch wider, mit dem Jahwe 
beim Zweiten Jesaja in Jes 41,8-10 dem exilierten und urn seine Zukunft 
bangenden Israel seinen Schutz und Beistand zusagt. In ihm folgt auf die 
paranetisch erweiterte Anrede des Volkes in den V. 8 und 9, in der Jahwe 
seinem Knecht Israel die Gultigkeit seiner einstigen Erwahlung versichert, in 
V. 10 der eigentliche Heilszuspruch. Er besteht in 10aa aus der Beruhigungs- 
formel Fiirchte dich nicht und aus der Beistandsformel Ich bin mit dir : 84 

Fiirchte dich nicht. denn ich bin mir dir. 

schaue nicht dngstlich umher, denn ich bin dein Gott. 

Ich starke dich, ja ich helfe dir, 

ja ich stiitze dich mit meiner helfenden Hand 85 . 

Aus der Erzahlung von Jakobs Traum und Geliibde in Bethel in Gen 28,10 ff. 
(vgl. V. 15) lafit sich entnehmen, daB ein solches Orakel auch vordem Antritt 
einer Reise eingeholt werden konnte. Auf der Flucht zu seinem in Haran 
wohnenden Onkel Laban schaut er im Traum die „Himmelsleiter“ und ent- 
deckt auf diese Weise die Heiligkeit des Ortes. 86 Der jahwistische Erganzer 
der elohistischen Grunderzahlung 87 laBt Jahwe dem fluchtigen Jakob der Si- 
tuation angepaBt sein Mitsein und damit zugleich eine gliickliche Reise und 
Heimkehr verheiBen (V. 15a): Siehe, ich bin mit dir und werde dich Uberall 
bewahren, wohin du gehst, und dich in dieses Land zuriickbringen. . . Der 
Jahwist hat auf diese Weise das Beistandsmotiv aus V. 20-2 la.22a aufgegrif- 
fen, wo es heiBt: 88 

Wenn Gott mit mir sein wird und mich auf diesem Wege bewahrt, den ich mich zu 
gehen anschicke, und mir Brot zu essen und Kleidung zum Anziehen gibt und ich 
heil in das Haus meines Voters zuriickkehre, dann soil dieser Stein, den ich als 
Massebe aufrichte, ein Golteshaus werden. 

Auch wenn man den literarischen Befund anders bcurteilen sollte, 89 wiirde 
das im Blick auf die verhandelte Sache nichts iindern: Die Erzahlung gibt uns 


83 Vgl. 2. Chr 20, 1 4 ff. und 1. Makk 4,46. 

84 Zur Terminologie vgl. C. Westermann, Sprache, ThB 24, 1964, S. 118-120; J. 
Becker, Gottesfurcht, AnBib 25, 1965, S. 53 und W. Richter, Berufungsberichte, 
FRLANT 101, 1970, S. 147 f. 

85 Wortlich: der Hand meiner Gerechtigkeitserweisung. 

86 Vgl. dazu unten, S. 1 89 f. 

87 Vgl. H.-Chr. Schmitt, Josephsgeschichte, BZAW 154, 1980, S. 104-107. 

88 Vgl. dazu auch W. Richter, Geliibde, BZ NF 1 1, 1967, S. 21-52; H. D. PreuB, Art. 
Geliibde, TRE 12, 1984, S. 302-304 und O. Kaiser, Art. nadarlncedcer. ThWAT V, 
Sp. 261-274. 

89 Zu den unterschiedlichen literarkritischen Analysen des Kapitels in den letzten 
Jahrzehnten vgl. z. B. H.-Chr. Schmitt, Josephsgeschichte, BZAW 154, 1980, 
S. 105-107; E. Blum, Komposition, WMANT 57, 1984, S. 7-45 und S. 88-98; Chr. 
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gerade in ihrer Endgestalt ein zutreffendes Bild von der Frommigkeitspraxis. 
Ihr kultisch-institutioneller Rahmen ist freilich durch die Eigenart der Erzah- 
lung als einer Kultatiologie iiberdeckt und beschnitten. Greifen wir auf den 
Sitz im Leben des Heilszuspruchs zuriick, so konnen wir den institutionellen 
Verlauf dahingehend rekonstruieren, daB in ihm Bitlklage. Heilsorakel und 
Gelilbde aufeinanderfolgten. Im Erzahlungszusammenhang selbst entspricht 
dann der VerheiBung in V. 15 der Jakob in Gen 31,3 erteilte Befehl zur Heim- 
kehr, der mit einer emeuten Beistandszusage verbunden ist, wiihrend das in 
den V. 20-22* ausgesprochene Geltibde seine Erfiillung in Gen 35,7 findet. 

Als Nachklang kultischer Praxis diirfen wir auch die Gideon in Ri 6,16 
gegebene Heilszusage Jahwes beurteilen, der ihm sein Mitsein und d. h. seine 
Unterstiitzung im Kampf gegen die Midianiter zusichert. In den unmittelbaren 
kultischen Kontext einer im Vorhof des Jerusalemer Tempels abgehaltenen 
Volksklagefeier fiihrt der erste Teil der Erzahlung von Josaphats Sieg iiber 
die Moabiter, Ammoniter und Meuniter in 2. Chr 20,1-19. In ihr begegnet 
uns der Konig als Fiirbitter seines Volkes, der Kultsanger Jehasiel als vom 
Geist Jahwes ergriffener Prophet, die aus den Judaem und Jerusalemem be- 
stehende Gemeinde und die Kchatiten und Korachiten als Tempelsanger. Das 
Vorbild diirfte eine mit Fasten, Beten und Predigt verbundene Versammlung 
der spiitnachexilischen Jerusalemer Gemeinde bilden.*’ In dem von Jehasiel 
dem Volk und dem Konig in den V. 15-17 ubermittelten Heilsorakel versi- 
chert ihnen Jahwe, daB sie sich vor der Ubermacht der Feinde nicht zu furch- 
ten brauchen, weil Gott selbst fiir sie kampfen 91 und mit ihnen sein werde. 

Es entspricht dem, wenn der vermutlich konigliche Beter im Vertrauenslied 
Ps 23,4 bekennt. daB er sich auch im finsteren Tal und d. h. in Not und Gefahr 
nicht furchtet, weil Jahwe mit ihm ist und ihn sicher geleitet. Weniger bekannt 
und doch in diesem Zusammenhang wichtig ist das spate lchrhafte Volks- 
danklied Ps 124. In ihm wird Israel in V. lb-5 zu dem dankbaren Bekenntnis 
aufgefordert. daB Jahwe fiir es gewesen und es nur deshalb der Vemichtung 
durch seine Feinde entgangcn ist. An die Stelle des Mitseins Gottes ist hier 
sein Fiirsein getreten (Ps 124,1-5):” 


Levin, Jahwist. FRLANT 157, 1993. S. 216-220; S. McEvenue, A Return to the Sources 
in Genesis 28,10-22?. ZAW 106, 1994, S. 375-389 und L. Schmidt, El und die Land- 
verheiBung in BetEl (Die Erzahlung von Jakob in Bet-El: Gen 28,11-22). in: FS O. 
Kaiser, hg. v. 1. Kottspieper u. a.. Gottingen 1994. S. 156-168. 

,0 Vgl. P. Welten, Geschichle und Geschichtsdarstellung in den Chronikbuchern, 
WMANT42. 1973, S. 146-151. H.G. M. Williamson. 1 and 2 Chronicles. NCBC. 1982. 
S. 291 und K. Stnibind, Tradition als Interpretation in der Chronik. BZAW 201, 1991. 
S. 178. 

91 Vgl. auch den Mose in den Mund geleglen Heilszuspruch in Ex 14,14: Jahwe 
wird fiir euch streiten. aber ihr selbst brauchl nichts zu tun. 
n Vgl. auch Ps 127,lbf. 
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1 Wenn Jahwe nichtfiir uns gewesen ware, 
so spreche Israel, 

2 wenn Jahwe nicht fur uns gewesen ware, 
als Menschen wider uns aufgestanden, 

3 dann hatten sie uns lebendig verschlungen, 
als ihr Z om gegen uns entbrannl, 

4 dann hatten die Wasser uns fortgeschwemmt, 
als die Stromung tiber uns fuhr. 

5 dann waren iiber uns gefahren 
die iiberschdumenden Wasser. 

Darum soil Israel Jahwe ob seiner Hilfe preisen (V. 6-8). - Es ist in all diesen 
Fallen die unsichtbare, sich allein in der Hilfe manifestierende und ihrem 
Charakter nach geheimnisvolle Gegenwart Gottes, die den Geangstigten vor 
Antritt ihrer Reise (Gen 28,15), vor dem Beginn der Schlacht, 93 im Elend der 
Knechtschaft des Exils (Jes 41,1 0) 94 oder angesichts der Unwagbarkeiten der 
Riickkehr (Jes 43,5) zugesagt wird und sie zum Vertrauen auf seinen Beistand 
aufruft. Ob er mit ihnen war, erweist erst das Gelingen ihrer Untemehmungen. 
Denn jedes Gelingen und jedes GlUck ist angesichts der Unberechenbarkeit 
der iiber den Ausgang einer Handlung entscheidenden Faktoren und damit 
der wahren Situation des Handelnden eine Gabe Gottes (Spr 16,9 und Koh 
3,11-13). So erwies sich an dem Segen, der auf Abrahams und Isaaks Tun 
lag (Gen 21,22; 26,3a.28), in Josefs Erfolg im Haus des Potifar und in der 
Sympathie und dem Vertrauen, die er im Hofgefangnis fand (Gen 39,2 f.2 1), 
daB Jahwe mit ihnen war. Nicht anders laBt der Dichter Hiob in seiner groBen 
Klage iiber sein einstiges Gluck und jetziges Ungliick sehnsuchtsvoll an jene 
Tage zuriickdenken, in denen Schaddaj mit ihm war, seine Kinder ihn um- 
ringten und es ihm an nichts mangelte (Hiob 29,2 ff., vgl. V. 5 f.). Umgekehrt 
ist jede Gefahrdung von Leib und Leben ein Zeichen fur die Gottesfeme. 
Daher fragt der Leidende klagend (Ps 22,2): 

Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen ? 

Und darum bittet er ihn (Ps 22,20): 95 

Aber du, Jahwe, sei nicht fern, 
meine Starke, eile zu meiner Hilfe. 

Gottes Nahe bedeutet Heil und Leben, seine Feme Leid und Tod. Sein Zorn 
und sein Gericht spiegeln sich in alien Ungliicksfallen, die einen Menschen 
oder ein Volk nur treffen konnen. 96 Was in diesen Beistandsformeln Metapher 


93 Ex 14,14; Ri 6,16; 2. Chr 20,17. 

94 Vgl. auch die Immanuel-Weissagung Jes 7,14 sowie Jes 8,8.10 und 9,5 und zu ihr 
O. Kaiser, ATD 17, 1981 s , S. 152-157 z.St. 

95 Vgl. Ps 38,22 f. 

96 Vgl. die SegensverheiBungen und Fluchandrohungen in Dtn 28. 
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und was Ausdruck einer real gemeinten Vorstellung ist, laBt sich bei dem der 
Gottheit eigencn numinosen Charakter schwer entscheiden. Doch warum 
sollte der Gott, der im Himmel thront und von dessen geheimnisvoller Prasenz 
im Tempel man iiberzeugt war, nicht auch den Seinen als Heifer nahen? 
Weiterhin konnte man auch aus seiner Allwissenheit auf seine Allgegenwart 
schlieBen; denn es gibt vor dem Allwissenden keinen Ort, an dem sich der 
Mensch vor ihm verstecken konnte, weil ihn Gott dort schon immer erwartet: 
In seiner Verborgenheit ist er zugleich der Omniprasente. So stellt sich der 
falschlich wegen Gottlosigkeit angeklagte Beter von Ps 139 dem Gottesge- 
richt mit dem Bekenntnis zu Jahwe als dem Gott, der ihn im Dunkel des 
MutterschoBes gebildet hat, der all seine Gedanken kennt und vor dem es 
weder im Himmel, noch im Dunkel auf Erden noch in der Unterwelt ein 
Versteck gibt.” Wir wilrden diese Allgegenwart und Allwissenheit Gottes 
heute mit dem Schlag des Gewissens verbinden, in dem sich ein Anspruch 
auf unsere Verantwortung fur den Nachsten vor Gott und fiir unser Vertraucn 
in ihn als den verborgenen Grund unseres Daseins meldet, dem wir nicht zu 
entrinnen vermogen. Daher betel die Kirche noch heute in der Feier des 
Abendmahls diesen Psalm, den wir in seiner rekonstruierten Grundfassung 
vorstellen: 98 

1 Jahwe. du hast mich erforschi und erkannt: 

2(1 du kennst meine Gedanken 99 von feme. 

3 Meinen Pfad und mein Lager hast du vermessen, 
und all meine Wege sind dir vertraul. 

4 Denn es gibt kein Wort auf meiner Zunge. 
das du. Jahwe. nicht ganz erkennst. 

5 Von hinten und vom kreistesr du mich ein 
und legtesl auf mich deine Hand. 

6 Zu wunderbar ist dieses Wissen fur mich, 
zu hoch, als dafi ich es begriffe 

7 Wohin konnte ich gehen vor deinem Geisl 
und wohin vor deinem Antlitz fliehen ? 


9; Vgl. auch Plal.leg.905a, wo der Athener im tmaginarcn Gesprach dem sich von 
den Gottem vemachlassigt wahnenden Jiingling erklart. daB ihn der nchlcnde Goiter- 
spruch gewiB ereilen werde (Uberselzung K.Schopsdau und H. MUIler. Platon. Werkc 
in acht Banden Gnechisch und Deutsch. hg. G. Eigler, V1II/2, Darmstadt 1977, S. 331): 
Denn nimmer wirsl du von ihm Ubersehen werden: magst du auch noch so klein sein, 
du wirst dich doch nicht in die Ttefe der Erde verkriechen noch wirsl du dich. grofi 
geworden, in den Himmel aufschwingen konnen. sondem du wirsl die gebiihrende 
Strafe der Goner erleiden. gleichgiiltig ob du hier auf Erden bleibst oder auch in das 
Reich des Hades hinabgestiegen oder gar an einen noch entlegneren Ort versetzl war- 
den bist. 

91 Der Bearbcitung gehoren die V. 2a. 1 2. 14. 1 5b. 1 6b und 2 1 an. 

99 Vgl. aram njn II, wiinschen. wollen. 
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8 Stieg ich gen Himmel, so wares! du da, 
betlete ich mich in der Unterwelt, worst du da 

9 Nahme ich Fliigel der Morgenrdte, 
nahme Wohnung jenseits des Meeres, 

10 Lenkle mich auch dort deine Hand 
und ergriff mich deine Rechte. 

1 1 .Sprache ich‘ ,a> : Finsremis <soll mich decken>'°\ 
und Nacht, ware Lichl um mich her. 

13 Ja, du hast meine Nieren erschaffen, 
mich im Leib meiner Mutter gebildet 

15 Mein Gebein war nicht verborgen vor dir. 
als ich in den Tiefen der Erde gewebt ward. 

16 <Meine kunftigen Tage> 102 sahen deine Augen, 

<und verborgcn> 101 war nicht einer von ihnen. 

17 Aber fur mich sind deine Gedanken zu schwer, 

Gott, zu zahlreich ist ihre Summe. 

1 8 Zahlte ich sie. wdren sie mehr als der Sand, 

<ware ich fertig. 10 *, war ich noch immer bei dir. 

19 Wenn du doch die Frevler Idten wolltesl, 
daji die blutschuldigen Manner <wichen>, 105 

20 Die dir tiickisch ,widerstreben '" x ‘ , 

z um Eitlen cihre Augen> 101 <erheben> 108 . 

22 Mil vollendetem Hap hasse ich sie, 
zu Feinden sind sie mir geworden. 

Daher kann der Beter am Ende nur vertrauensvoll an den Golt appeilieren. 
dessen Tun wunderbar ist und der auch ihn auf wunderbare Weise im Mut- 
terleib gebildet hat (V. 13-16*), l< * sich von seiner Unschuld zu Uberzeugcn 
(V. 23 f.): 


23 Erforsche mich, Gott, und erkenne mein Herz, 
prtife mich und erkenne meine Gedanken, 

24 Und sieh. ob etwas an mir ist, was (dich ) bekiimmert , 1 10 
und leite mich auf ewigem Wege. 


100 SieheBHS. 

101 SieheBHS. 

102 Stelle 16ba vor 16aa : und lies statt Tage ein meine Tage. 

101 Lies unter Umsiellung und Berichtigung des ersten Wortes des Verses und 
tilgc das Waw vor dem xi>. 

102 SieheBHS. 

105 Lies nra; und tilge das -ja metri causa. 

106 Lies 

107 Lies oj-y. 

108 Lies die 3.plur. 

108 Zur Embryologie der individuellen Bittklage vgl unien, §9, S. 220 f. 

110 Wortlich: Weg des Gotzen an mir (ist); vgl. BHS. 
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7. Die Engel als Mittler zwischen dem femen und heiligen Gott und der Welt. 
Doch trotz dieser Einsicht in die Allgegenwart Gottes gewann die Uberzeu- 
gung zunehmend an EinfluB, daB es der Mittler zwischen dem nicht nur in 
weltentriickter Feme wohnenden, sondem zugleich von aller Kreatur quali- 
tativ in seiner heiligen Reinheit verschiedenen Gott und den Menschen be- 
diirfte. Diese Uberzeugung war nicht auf das Judentum beschrankt. Es handelt 
sich dabei vielmehr um eine Erscheinung, die sich auch bei anderen nord- 
westsemitischen Vblkem beobachten laBt. Sie besitzt in Mesopotamien eine 
bis ins 2. Jh. v. Chr. zuriickreichende Vorgeschichte." 1 Ihr Aufleben hangt 
vermutlich mit einer um die Mitte des 1 . Jh. v. Chr. einsetzenden unterschwel- 
ligen monotheistischen Tendenz zusammen, die einen hochsten Gott tiber alle 
anderen Gotter stcllte und den Abstand zwischen ihm und der Welt durch 
gottliche Mittler zu uberbriicken suchte, um so den Verkehr zwischen ihm 
und den Menschen aufrechtzuerhalten." 3 Bei den Puniem ubemahm die diese 
Rolle die Gottin Tinnit, Antlitz Baals (tnt pny b e l)," i bei den Einwohnem des 
in der Nahe von Tyros gelegenen heutigen Umm el-Ammed der Bote oder 
Engel Milk-Astarts, des Konigs Astart," 4 und bei den Palmyrenem der Gott 
Malakbel. der Bote oder Engel Bets ." 5 Im Alien Testament entsprechen ihnen 
in gewisser Weise das Antlitz. der Name und der Engel Jahwes. Doch von 
ihnen ist allenfalls der letztgenannte zu einer eigenen Person geworden. Da- 
gegen gehorte die Zukunft der Vorstellung von dem himmlischen Heer der 
Engel, die den Augen der Menschen normalerweise unsichtbar in Gottes 
Dienst zur Erde fuhren und nach getaner Pflicht zu ihrem himmlischen Auf- 
traggeber zuriickkehrten. 

Als Quelle fiir die Vorstellung vom Antlitz Jahwes als einer ihn selbst 
vertretenden GroBe kommt zumal Ex 33 in Betracht:" 4 Das ganze Kapitel 
kreist um die Frage, in welcher Gestalt Jahwe sein Volk durch die Wiiste in 
das gelobte Land fuhren werde. Dabei liegen die einzelnen Abschnitte offen- 
sichtlich im Krieg miteinander, weil die Fortschreiber ihre jeweilige Konzep- 
tion ohne Rucksicht auf den Kontext cintrugcn. Zu Beginn des Kapitels hatte 


111 Vgl. dazu M. Dietrich, sukallu, in: G. Ahn und ders.. Hg . Engel und Damonen, 
FARG29, 1997, S. 49-74. 

»“ Vgl. dazu J Teixidor. Pagan God. 1977, S. 13-17 und S. 37 f. 

1,1 Vgl. zu ihr St. Gsell, Histoire ancienne de I’Afrique du Nord IV, Paris I924 3 (ND 
Osnabruck 1972). S. 243-277; zur Aussprache ihres Namens als Tinnit und ihrem We- 
sen W. Rollig, WM I. 1965, S. 31 1 f. und H. Gese. in: RM 10/2, 1970. S. 206-208. 

114 RAO I, 1885-1888, S. 81-86 bzw. J.T Milik. Dedicates faites par des dieux 
(Palmyre, Hattra, Tyr) et des thiases sdmitiques a 1'cpoque romaine, BAH 92. 1972, 
S. 423-427. 

115 Vgl. zu ihm J Teixidor, The Pantheon of Palmyra. EPRO 79, 1979, S. 34-52 bzw. 
H. Gese. in: RM 10/1, 1970, S. 227 f. 

116 Zur literarischen Schichtung des Kapitels vgl J. Van Seters. Life of Moses. 1994, 
S. 319-323. 
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Jahwe erklart, daB ein Engel Israel an seiner Statt geleiten werde, damit er es 
unterwegs nicht in seinem Zorn vemichte (V. 1-6). Nach der eingeschalteten 
Information, tiber den Verkehr Jahwes mit Mose im Zelt der Begegnung in 
den V. 7-1 1, beschwert der sich dariiber, daB ihm Jahwe vorenlhalten habe, 
wen er mit ihm zu senden gedenke. Daraufhin erhalt er von Jahwe die Zusage, 
daB sein Angesicht ihm vorangehen werde (V. 12-13). In Moses Antwort in 
V. 14 f. bleibt die Frage in der Schwebe. ob es sich bei dem Antlitz Jahwes 
tatsachlich um eine von ihm zu unterscheidende Mittlergestalt oder um ihn 
selbst handelt: 

Wenn dein Antlitz niclu mitgeht, so lafi uns nicht von hier wegztehen! Woran kann 
man denn erkennen, dafi ich Gnade in deinen Augen gefunden habe. ich und dein 
Volk, wenn nicht daran, dafi du mit uns gehst. Dann werden ich und dein Volk 
ausgezeichnet sein vor allem Volk, das es auf Erden gibt. 

Um eine der Ttnnit, Antlitz Baals vergleichbare Hypostase handelt es sich 
offensichtlich nicht; denn dann wiirde Mose aus Jahwes Auskunft nicht ent- 
nehmen, daB Gott mil ihnen ziehen werde. Ob das Wort jedoch lediglich 
poetische Umschreibung des Personalpronomens ist und Jahwe selbst be- 
zeichnet, als Hinweis auf seine kultisch vermittelte Gegenwart (vgl. Num 
6,24-26) oder im Sinne eines dem Engel Jahwes vergleichbares Mittierwesen 
zu verstehen ist, ist jedoch umstritten." 7 

Der Blick auf die sonstige Rede von Jahwes Antlitz lafit ihre auch an der 
vorliegenden Stelle vorausgesctzte soteriologische Funktion erkennen, ohne 
dadurch die Entscheidung liber ihre konkrete Bedeutung in Ex 33,14-16 zu 
erleichtem. "* Der Anthropomorphismus ist vermutlich religionsgeschichtlich 
kaum von der Anwesenheit von Gottcrbildern im Tempel zu trennen, deren 
Vcrwendung wir jedoch fur den offiziellen Jahwekult ausschlieBen konnen." 9 
In Israel dient er dazu, die Art der Beziehung Jahwes zu Israel wie zum 
einzelnen Beter zu umschreiben. So rufen die Bcter Jahwe Zebaoth im Volks- 
klagelied Ps 80,8.20 an, sein Antlitz leuchten zu lassen, d. h. sich ihnen gniidig 
zu crweisen, 1 * 1 damit sie gerettet werden. Vergleichbar heiBt es in der indivi- 
duellen Bittklage Ps 69,17 f., Jahwe moge den Beter erhoren, sich ihm in 
seiner Barmhcrzigkeit zuwenden und sein Antlitz nicht vor seinem Knecht 


117 Zu Ex 33,14 f. vgl. H. Simian- Yofrc, ThWAT VI, Sp. 636 f., der das Antlitz ent- 
weder als Umschreibung des Personalpronomens oder als Hinweis auf die kultische 
Gegenwart verstehen mochte. Als Umschreibung fur Jahwe selbst deutet es auch F. 
Notscher, Angesicht, (1924) 1969 : , S. 47 f. Dagcgen hat W. W. Graf Baudissin, „Gott 
schauen", ARW 18, 1915, S. 173-239 auf S. 220 f. in der Rede vom Antlitz Jahwes eine 
ahnliche, zu seiner Hypostasierung fiihrende Tendenz wie bei der von seinem Namen 
zu sehen gemeint und dabei vor allem auf Ex 33,14 und Dm 4,37 verwiesen. 

"• Vgl. dazu auch unten, §7.3, S. 169-171. 

Vgl. dazu unten. §7.3, S. 170 f. 

170 Vgl. Num 6,25 und dazu unten, §8.5. S. 195. 
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verbergen. 121 Verbirgt der Machtige sein Gesicht vor dem Bittsteller, so weist 
er ihn ab. Blickt er ihn freundlich an, soerhort er ihn. 122 Sucht man das Antlitz 
eines Machtigen, so begibt man sich zu ihm (1. Kon 10,24). Sucht man aber 
Jahwe wahrhaftig, so geht man nicht lediglich in seinen Tempel, sondem tut 
man seinen Willen (Ps 24,6; Hos 5,15). Obwohl Ex 33,15 f. voraussetzt, daB 
das Mitgehen des Antlitzes Jahwes seinem eigenen gleichkommt und seine 
gnadige und hilfreiche Gegcnwart garantiert, besteht doch ein Unterschied 
zwischen der Rede von der Zuwendung des Antlitzes Jahwes und der von 
dem Vorangehen vor den Seinen. Das Antlitz reprasentiert ihn, verfiigt aber 
dabei iiber keinerlei Eigendynamik und entspricht eben darin den eigentum- 
lichen Vorstellungen vom Namen und Engel Jahwes als der den Menschen 
zugewandten Seite Gottes. 

Der Name vertritt seinen Trager gcmaB seinem Wesen und seinen Taten. 
Er konnte daher als eine Ausdehnung der Person seines Tragers und also auch 
Jahwes betrachtet werden. 123 Durch seine Ausrufung iiber einer Person oder 
Sache wurde diese zu seinem Eigentum und seiner Herrschaft unterstellt. In 
der Folge konnte sich die Vorstellung durchsetzen, daB Jahwe durch seinen 
Namen an dem von ihm erwahlten und nach ihm benannten Ort gegenwartig 
sei.' 24 Sein Name konnte ihn mithin auf Erden vertreten. 125 In der Dichtung 
konnte es dabei zu einem ahnlichcn Changieren zwischen dem Namen Jahwes 
und Jahwe selbst wie bei dem Antlitz und dem Engel Jahwes kommen. So 
heiBl es zum Beispiel in Jes 30.27-28: 

27 Siehe, der Name Jahwes komml aus der Feme, 
brennend sein Zom und gewallig seine Erhebung, 

Seine Lippen voller Verwiinschung 

und seine Zunge wie fressendes Feuer, 

28 Sein Alem wie ein reifiender Bach 
der bis zum Halse reicht. 

Um Nationen am Zaum des Unheils zu schwingen 
.und' ein Irrseil an die Backen der Volker zu legen. 

Zwischen dem Namen Jahwes und ihm selbst besteht, wie die zweite Reihe 
zeigt. kein Unterschied. Es handelt sich um den in dcr hoch in den Himmcl 
aufragenden Gewitterwolke selbst herbeiziehenden Gott. der entschlossen ist, 
den Assyrem ein furchtbares Ende zu bereiten (vgl. V. 30-32). Wenn am 
Anfang statt von Jahwe von seinem Namen die Rede ist, handelt es sich 
jedoch weniger um eine poetische Unterstreichung der Tatsache, daB er sich 
selbst auf den Wcg gemacht hat, um die vor den Toren Jerusalems versam- 


121 Vgl. auch Ps 27,9. 

122 Vgl. dazu auch H. Simian-Yofre, Art. pdnim IV.2-8, ThWAT VI, Sp. 639-647. 

123 Vgl. dazu oben. §3, S. 72-74. 

124 Vgl. dazu unlen, §8. S. 198-203. 

125 Vgl. dazu auch O. Grcther. Name. BZAW 64, 1934, S. 35-52. 
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melten Assyrer zu vemichten, als um einen Versuch, ein allzu direktes Ver- 
stiindnis der folgenden Theophanieschilderung zu verhindem: In dem die 
Feinde vemichtenden Gewittersturm isi Jahwe in der Form seines Namens 
gegenwartig, wahrend er selbst im Himmel bleibt. 136 

In Ex 23,20 hatte Jahwe Israel verheiBen, einen Engel vor ihm herzusen- 
den, der es auf seinem Wege behiiten und in das den Vatem zugesagtc Land 
geleiten werde (vgl. Ps 91,11). Dieser Gottesboie wird in V. 23 von Jahwe 
als mein Bote bezeichnet und mithin mil dem Engel Jahwes identifiziert. Als 
Jahwe Mose nach dem Abfall Israels zum Goldenen Kalb den Befehl erteilte, 
das Volk weisungsgemaB zu dem ihm besiimmien Ziel zu fiihren, wiederholte 
er diese Ankiindigung (Ex 32,34). Bei dem hier und anderswo erwahnten 
Engel oder Boten Jahwes handelt es sich an den meisten Belegstellen um eine 
einigermaflen heikle Gestalt. Man kann seinen vexierenden Charakter z. B. 
an der Art seines Auftauchens und Verschwindens in der Gideonerzahlung Ri 
6 erkennen: Kaum hatte sich der Engel unter die Eiche in Ophra gesetzt und 
ein Gesprach mit dem Helden begonnen, der auf der ganz in ihrer Nahe 
liegenden Tenne Weizen drosch, da schaltete sich unversehens statt des Engels 
Jahwe selbst in den Dialog ein. Doch sowie es um seine irdische Anwesenheit 
geht, uberlaBt er dem Engel emeut das Feld. 127 NatUrlich hat dieser Wechsel 
System; denn immer wenn es um eine leibhafte Begegnung geht, steht Gideon 
der Engel Jahwes (nin- gegeniiber. Vollzieht sich der Verkehr dagegcn 
auf der rein verbalen Ebene, so hat er es mit Jahwe selbst zu tun. Mithin dient 
die Einfiihrung des Engels Jahwes dem Zweck, die Distanz zwischen Gott 
und Welt zu bewahren, ohne damit zugleich seine Beziehung zu den Men- 
schen aufzuheben. Selbst in der Erzahlung von Bileams Eselin in Num 
22,22-35, in der er eine einigermaBen selbstandige Rolle spielt, verhalt es 
sich am Ende nicht anders: Erst erscheint der Engel Jahwes dcr Eselin des 
Sehers. um ihr in den Weg zu treten, und schlieBlich zeigt er sich auch Bilcam. 
Aber in V. 35 redet Jahwe selbst durch den Engel, um Bileam daran zu erin- 
nem, daB er nichts anderes zu reden habc als das, was er ihm sagen werde. 131 
So ist der Engel Jahwes ein eigcnarliges Zwitterwesen, das als ein alter ego 
Jahwes keine Konsistenz besitzt und ebcnso schnell auftaucht wie es ver- 
schwindet, um Jahwe selbst das Feld zu iiberlassen. So geht man kaum fehl 
bei der Annahme. daB er das Ergebnis des Nachdenkens frommer Schriftge- 
lehrter ist, die im Interesse der Wahrung des Abstandes zwischen Gott und 
Well an den in dieser Hinsicht bedenklichen Stellen das Wort Engel vor den 
Gottesnamen gesetzt haben. SchlieBlich konnte man, wie das Beispiel von 


134 Zu Bedeutung und Alter der Assur-Bearbeitung der protojesajanischen Sammlung 
vgl. O. Kaiser, Art. Jesaja/Jesajabuch, in: TRE 16. 1987. S. 644 f. bzw. ders.. GrundriB 
II, 1994, S.36f 
137 Ri 6,11 ff. 14 ff.20 ff. 

Vgl. auch Gen 16,7 ff.; 21,17 ff.; 22,1 1 ff.15 ff.; Ex 3,2 ff. 
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Num 22,22 ff. zeigt, auch ganze Geschichten von ihm erzahlen. Dabei setzen 
sie die Vorstellung von den Engeln als dem Hofstaat und den Dienem Jahwes 
bereits als bekannt voraus. 

Sie hat eine schrittweise Entfaltung erfahren. Sie besitzt ihren konkreten 
Ankniipfungspunkt in der Vorstellung von dem himmlischen Hofstaat und 
Thronrat Jahwes, der sich an bestimmten Tagen bei ihm versammelt, um ihm 
zu berichten und seine Anweisungen entgegenzunehmen (Hiob 1,6 ff.; 
2,1 ff.). 129 Seine Angehorigen werden in Hiob 1,6 und 2,1 als -ja, als 
Sohne Gottes und das heiBt eigentlich als Gotter bezeichnet. In Jer 23,18 und 
Ps 25,14 ist es die Ratsversammlung Jahwes, in Hiob 15,8; Ps 82,1 und 1 QS 

I, 10 die Gottes. Beide Bezeichnungen lassen noch erkennen, daB es sich bei 
diesen als Hofstaat Jahwes fungierenden Gottlichen um die einstigen Gotter 
handelt. die sich bei El als dem Vater der Gotter und Menschen zu versammeln 
pflegten. 130 Zu ihnen gehort auch der Satan, der die Menschen bei Gott ver- 
klagt (Sach 3,1 f.; Hiob 1,6 ff. und 2,1 ff.), sie zum Siindigen anreizt (1. Chr 
21,1) und von Gott begrenzte Vollmacht erhalt, ihnen zu schaden (Hiob 1,12; 
2.6). 131 Auf ihren religionsgeschichtlichen Ursprung erweist auch ihre Be- 
zcichnung als Heilige' n bzw. den Heiligen des Hochsten (Dan 7,18 ff.), 133 die 
in den ugaritischen Texten ebenfalls den Gottem zukommt. Sie hebt auf ihre 
Reinheit ab, die sie vor alien menschlichen Bediirfnissen schiitzt (Mk 12,25) 
und sie der Nahe Gottes wiirdig erweist. 134 Als die Wesen, die keines Schlafes 
bediirfen, heiBen sie die Wachen (Dan 4,10.14.20; 1. Hen 10,7; lQapGen 

II, 1). Aber auch die bei den Kanaanaem als Refa’im, als Heiler 135 bezeichne- 
ten Ahnengeister diirften ihren Bcitrag zur Engelvorstellung und zumal zu 
der Rafaels geleistet haben. 136 Was sonst noch an Vorstellungen von person- 
lichen Schutzgeistem im Hintergrund des Engelglaubens steht, laBt sich nur 
schwer abschatzen. 137 Eine zweite rcligionsgeschichtliche Wurzel besitzt er 


129 Vgl. dazu H -D Neef. Thronrat. ATh 79. 1994. 

130 Vgl. O. Lorelz, Ugarit, 1990. S. 56-65 

131 Vgl. P L. Day. Adversary, HSM 43, 1988, S. 25-43 und zur Etymologic des 
Wortes S. 17-23. 

132 Vgl. z. B. Ex 15,11 G; Dtn 33,2 G. Ps 89,6-8; Hiob 5,1; Sach 14.5 und Sir 42,17. 

133 Ihnen entspricht auf Erden Israel als das Volk der Heiligen des Hochsten, Dan 
7,27. 

134 Vgl. dazu auch L. Dequeker, QedoSim. EThL 39. 1963. S. 469-484. 

133 Vgl. auch Jes 14,9; Spr 2,18 und dann z. B. KAI 14.8 (TUAT II/4, S. 591) und 
KTU 2 1.161. 

136 Vgl. dazu Loretz, Ugarit, S. 88 f. 

132 Zu den altpersischen Clan- und Ahnengdttem vgl. G. Widengren, Die Religion 
Irans, RM 14. 1965, S. 122; zum Vatergotl als personlichem Schutzgott in der babylo- 
nisch-assyrischen Religion vgl. H. Hirsch, Der Gott der Vater. AfO 21, 1966, und zur 
Vorstellung von einem dem Menschen beigegebenen, ihn beschutzenden Damon und 
Gott Plat.Phaid. 107d 6 ff.; rep.271d; 620d; polit. 271d: leg. 713d; 730a; 903b und 
906a. 
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in Israel in der Vorstellung von dem himmlischen Heer, der D-ipyrt Times"Heb 
rew"aax, das zur Rechten und zur Linken des auf seinem Thron silzenden 
Gottes steht, wie es der Prophet Micha Ben Jimla in 1. Kon 22,19-22 be- 
schreibt; 1 * * ’* denn es diirfte urspriinglich kaum von dem als beseelt vorgestell- 
ten Heer der Sterne zu unterscheiden sein (vgl. z. B. Jes 40,26; Ri 5,20 und 
dann Neh 9,6 und Ps 148,2).'” Daneben wird man jedoch spezifische numi- 
nose Anwesenheitserfahrungen und nicht zulelzt Uberraschende Rettungen 
und positive Schicksalsfiigungen in Rechnung zu stellen habcn, weil sich 
religiose Theoreme ohne jeden empirischcn Hintergrund nicht iibcr langere 
Zeit zu halten pflegen. Der Glaube an ihr hilfreiches Wirken als Vollstrecker 
des gottlichen Willens und Mittler zwischen Gott und den Menschen hat sich 
im Judentum im Laufe der Perserzeit durchgesetzt und seine Hochbliite im 
apokalyptischen Schrifttum der hellenistischen Epoche gefunden. 140 In ihr 
kam es zumal zu einer Systematisierung der Engelhierarchien, wie sie z. B. 
in der Vorstellung von den sieben Erzengeln begegnet (1. Hen 22). ul 

Die Engel tragen die Gebete der Menschen vor Gott und begleiten die 
Frommen in seinem Auftrag den Frommen beschiitzend auf alien ihren Wegen 
(Ps 91,11). DemgemaB verheiBt Abraham in Gen 24,7 seinem von ihm als 
Brautwerber fiir Isaak in das Land seiner Vater und zu seiner Verwandtschafl 
geschickten altesten Knecht, daB Jahwe seinen Engel vor ihm her senden und 
er seinen Auftrag erfolgreich ausfiihren werde. Der Tobitroman gibt dem 
Glauben an die Engel als Gebetsmittler und Schutzengel der Frommen zu 
erbaulichen Zwecken konkrete Gestalt. 142 In ihm nimmt der Erzengel Rafael 
Menschengestalt an, um den jungen Tobias unerkannt auf seiner gefahrlichen 
Reise in die Feme zu begleiten, so daB er nicht nur den ihm von seinem Vater 
gegebenen Auftrag ausfiihren. sondem auBerdem noch eine Braut heimfiihren 
und seinen erblindeten Vater heilen kann. Erst als Vater und Sohn den so 
erfolgreichen Reisebegleiter reichlich entlohnen wollen, gibt sich Rafael ih- 
ncn als Gebetsmittler und einer der sieben Thronengel zu erkennen, den der 
Herr selbst in Erhorung der Gebete Tobits und Saras entsandt hatte (Tob 
12.12-I5).' 4 ’ Damit iibemimmt Rafael hiercine analogc Aufgabe. wie sie der 
in Hiob 33,23 als Dolmctsch (f *5 >b) bezeichnete Engel wahmimmt. Da dieser 
namenlos blcibt und lediglich als einer von tausend vorgestellt wird, ist er 
offenbar ebenfalls ad hoc von Gott mit dem Fall betraut. Seine Aufgabe 
bcstehl darin, den Menschen iiber seine wahre Situation vor Gott aufzuklaren 


1) * Vgl. dazu auch oben. §5.4, S. 117. 

159 Vgl. auch Plat.Ttm. 40a 2-4; 40b 4-6; 4 1 d 9-e 2; leg. 897c und 899a-b. 

140 Vgl. dazu J. J. Collins. Apocalypticism, 1997, S. 130-149. 

141 Vgl. dazu M Hengel, Judentum, WUNT 10, 1969 (1988’), S. 422-427. 

142 Vgl. M Rabenau. Studien zum Buch Tobil, BZAW 220, 1994, S. 1 15. 

141 Vgl. dazu M Rabenau. a. a. O., S. 112-115 und S. 154 sowie zur weiteren Ent- 
wicklung der Schutzengelvorstellung in der zwischentestamentlichen Literatur 
S. 191-193. 
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und Gott anschlieBend iiber die Reue des Sunders Bericht zu erstatten und 
fiirbittend fur ihn einzutreten. 144 Nach 1. Hen 15,2 gehort die Furbitte offen- 
sichtlich zu den grundsiitzlichen Aufgaben der Engel. Aber als den Mittlern 
zwischen Gott und Welt waren sie nicht nur Werkzeuge seiner Gnade, sondem 
auch seiner Gerichte. Als solche sind offenbar die sechs Manner in Ez 9, 1- 1 1 * 
zu verstehen, denen die Totung der Einwohner Jerusalems aufgetragen wird. 
1. Hen 90,20-27 wird den sieben Erzengeln die Vollstreckung des Endge- 
richts iiber die gefallcncn Engel, die siebzig treulosen Hirten Israels und die 
abtriinnigen Juden vom Herm iibertragen, der sie alle in den feurigen Abgrund 
werfen laBt. 

Die in Gen 6,1-4 bis zur Unverstandlichkeit reduzierte und historisierte 
Erzahlung vom Engelfall in Gestalt ihrer Vermischung mit den schonsten 
Tochtem der Menschen und den Riesen als ihren Kindem ist in 1. Hen 6-11, 
einem Auszug aus einer iilteren Noah-Apokalypse, in ausfuhrlicher Gestalt 
uberliefert. Zu den Anfilhrem der gefallenen Engel gehorte auch Asasel (1. 
Hen 7,1), von dem wir in der Bibel in Lev 16,26 nur erfahren, daB am GroBen 
Versohnungstag ein Bock Fur ihn in die WUste geschickt wurde, wo er nach 
1. Hen 10,4-6 bis zum Endgericht gefangengehalten wird. 145 Die gefallenen 
Engel sind nach 1 . Hen fur alles Bbse bei den Menschen verantwortlich; denn 
sie haben den Mannem die Herstellung von Waffen und den Frauen die von 
Schminke beigebracht (1. Hen 8,1) sowie den Menschen die Kunst der Be- 
schworungen und des Wurzelschneidens (1. Hen 8,3) gelehrt und so Krieg, 
Tauschung und Mord in die Welt gebrachl. Ihre riesigen Bastarde, die Gigan- 
len, aber begannen, nachdem sie alles EBbare auf Erden verzehrt hatten, 
schlieBlich die Menschen selbst aufzufressen (1. Hen 7,3 f.). 146 In Gen 6,1-4 
dient die dem Juden im Gegensatz zu den Griechen greuliche Vermischung 
zwischen den Himmlischen und den Irdischen als Beleg fUr die auf Erden 
eingerissene Bosheit, die Jahwe zur Vemichtung alles Lebens durch die Sint- 
flut herausforderte. Gleichzeitig begrundet sie das Hochstalter der Menschen 
von 1 20 Jahren und die Entstehung der nach der Sagenuberlieferung einst auf 
Erden lebenden Riesen. 147 


144 Vgl. dazu H. M. Wahl, Der gerechte Schopfer. Eine redaktions- und theologiege- 
schichtlichc Untersuchung der Elihurcden - Hiob 32-37, BZAW 207, 1993. 

145 Vgl. zu ihm K. Elliger. HAT 1/4, 1966, S. 212 und ausfUhrlich O. Lorelz. Asasel 
in Ugarit und Israel, UBL 16, 1988, S. 35-52 und B. Janowski, Asasel und der Siinden- 
bock. Zur Rcligionsgeschichte von Leviticus 16,10.21 f. I. Herleitung und Bedcutung 
des Azazel-Names - ein Uberblick, in: ders., Gegenwart Golles, 1993, S. 285-290. 

144 Vgl. auch I. Hen 86-88 und 106, 13-17 und dazu F. G. Martinez, Qumran and 
Apocalyptic, SlTDJ 9. 1992, S. 24—44. 

147 Vgl. dazu auch L. Perlitt, Riesen im Alien Testament. Ein literarisches Motiv im 
Wirkungsfeld des Deuteronomiums, NAWG 1990/1. 1990 = ders., FAT 8, 1994, 
S. 205-246 und H. Rouillard. DDD. Sp 1307-1324; zum in 4Q nur fragmentarisch 
bezeugten Buch der Giganten vgl. F. G. Martinez. SlTDJ 9, S. 97-1 1 5. 
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Die im Wachterbuch 1 . Hen 1-36 fiir das spate 3. Jh. belegte Belebung der 
himmlischen Welt spiegelt sich auch in der einzigen biblischen Apokalypse 
im Vollsinn, dem Danielbuch, wie sich denn die Apokalyptiker uberhaupt filr 
das Wirken der Engel interessierten: Hier wirken Gabriel 14 * und weitere un- 
genannte Engel in hoherem Auftrag als Deuter ratselhaft beangstigender und 
erhebender himmlischer Gesichte 1 " und Schriftworte. 150 AuBerdem begegnet 
uns hier der Engelfiirst Michael als himmlischer Vorkampfer fur Israel im 
Endkampf (Dan 10,21; 12,1). 151 

Wie aus dem Gesagten bereits hervorgeht, entsprachen den Schutzengeln 
die Schadensdamonen und bosen Geister. 152 Was an Vorstellungen liber de- 
pravierte Gotter, Damonen und ruhelose Totengeister aus der Umwelt Israels 
und aus dem Volksglaubcn in ihrem Hintergrund steht, wird sich schwerlich 
im einzelnen belegen lassen. 155 Aber auch in diesem Fall muB man entspre- 
chend wie bei den Engeln auf negative numinose Prasenzerfahrungen und 
unvorhergesehene Schadigungen und Schicksalsschlage verweisen, die die- 
sen Vorstellungen Nahrung boten. Von solchen Schadensgeistern begegnen 
in Gen 4,7 der an der Schwelle des Hauses hcrumlungemde Lauerer (f jh), 154 
und z. B. in Lev 17,7 die Haarigen, offenbar bocksgestaltige Felddiimonen, 155 
oder der die Hochzeitsnachte bedrohende Damon Asmodaj. 15 * Ihn konnte der 
junge Tobias der Anweisung Rafaels gemaB durch die Verbrennung einer 
Fischleber nach Agypten vertreiben (Tob 8,3). Das Neue Testament spiegelt 
die Rezeption des jiidischen Engel- und Damonenglaubens wider. 15 ’ Als Filr- 
bitter und Schutzengel leben die Engel in der Lehre und Frommigkeit der 
Kirche weiter, wobei sie ihre Rolle teilweise mil den Heiligen teilen. Noch 
zaher hat sich der Glaube an schadliche Geister und wiederkehrende Tote 
behauptet. Wenn der Glaube weicht, bleibt der Aberglaube iibrig. 1st auch 
nicht alles, was unsere normale Wahrnehmung iibersteigt, deshalb schon dem 


l4 * Dan 8,16 f ; 9,23; 10,11. 

,4 ’ Dan 7,16 ff. 19 ff. ; 8,17 ff . ; 1 0. 1 0 ff . 

150 Dan 9,20 ff. 

151 Vgl. dazu auch GAT 111. 

152 Vgl. dazu auch G Wanke. Art. Damonen II. AT, TRE 8. 1981, S. 275-277. 

155 Zum Damoncnglauben im Alien Mesopotamien vgl B. Meissner. Babylonien und 
Assyrien II, 1925, S. 208-241 ; zum kanaanaischen O. Loretz. Uganl, S. 89 f. 

154 B ei ihm handelt es sich um den von den Babyloniem entlehnten rabifum . Er 
erscheint in den akkadischen Texten leils als gbltlicher Wachter, teils als Schadens- 
oder gar Unterwellsdamon; vgl. die Belegstellen bei W. von Soden, AHw II, S. 935b 
s. v. 2) und 3). Zur umerschiedlichen Auslegung von Gen 4,7 vgl. z. B. C. Wcstcrmann. 
BK 1/1, 1974, S. 408 und J. Scharbert, Genesis I. NEB. 1990, S 66 z.St. 

155 Lev 17,7; 2. Kon 23,7 conj.; 2. Chr 11,15; vgl. Jes 13.21 G und 34.14 G); vgl. 
dazu N. H Snaith. The Meaning of O'tvv. VT 25, 1975. S. 115-118. 

156 Tob 3,17; 6.8.13-18; zu seinem iranischen Urbild Alima dalvH vgl. S. S. Hart- 
man. Iran, in: Theologie und Religionswissenschaft, hg. U. Mann, 1973, S. 114. 

157 Vgl. dazu O. Bocher. Damonenfurcht, BWANT 90. 1970. 
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Aberglauben entsprungen, ist Skepsis auf diesem Gebiet jedenfalls gegeniiber 
Gutglaubigkeit der geringere Schaden . 158 

Literatur: J. Assmann, Amun und Re. Die Krise des polytheistischen Weltbilds im 
Agypten der 18.-20. Dynastie, OBO 51, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1983; W. W. 
Graf Baudissin, „Gott schauen" in der atl. Religion, ARW 18, 1915, S. 173-239, wie- 
derabgedruckt als Anhang zu F. Notscher, „Das Angesicht Gottes schauen", Darmstadt 
1969', J. Begrich , Das priesterliche Heilsorakel, ZAW 52, 1934, S. 81-92 = ders., GSt 
zum AT, hg. v. W. Zimmerli, ThB 21, Miinchen 1964, S. 217-231; H. Bielenhard, Die 
himmlische Welt im Urchristentum und Spatjudentum. WUNT 2, Tubingen 1951; E. 
Blum, Die [Composition der Vatergeschichte, WMANT 57, Neukirchen-Vluyn 1984; 
O. Bocher, Damonenfurcht und Damonenabwehr. Ein Beitrag zur Vorgeschichte der 
christlichen Taufe, BWANT 90, Stuttgart u a. 1970; J J. Collins, Apocalypticism in 
the Dead Sea Scrolls, London und New York 1 997; P. L Day, An Adversary in Heaven. 
satan in the Hebrew Bible, HSM 43, Atlanta 1988; M. Dietrich, sukkallu - der meso- 
potamische Gotterbote. Eine Studie zur „Angelologie“ im Alten Orient, in: G. Ahn und 
ders., Hg., Engel und Damonen. Theologische, Anthropologische und Religionsge- 
schichtliche Aspekte des Guten und Bosen, FARG 29, Munster 1997, S. 49-74; L. 
Dequeker, Les Qedo Sim du Ps XXXIX a la lumiere des croyances semitiques, EThL 
39, 1963, S. 469-484; H Duhm, Die bosen Geister im AT, Tubingen und Leipzig 1904; 
O. Eififeldt, Wahrsagung im AT, in: La Divination en Mesopotamie Ancienne et dans 
les Regions Voisines, Travaux du Centre d’Etudes Superieures Specialist d’Histoire 
des Religions de Strasbourg, Paris 1966, S. 141-146 = ders., KS TV, hg. v. R. Sellheim 
u. F. Maafi, Tubingen 1968, S. 271-275; V. Fritz, Tempel und Zelt. Studien zum Tem- 
pelbau in Israel und zu dem Zeltheiligtum der Priesterschrift, WMANT 47, Neukir- 
chen-Vluyn 1977; M. Hengel, Judentum und Hellenismus. Studien zu ihrer Begegnung 
unter besonderer Beriicksichtigung Palastinas bis zur Mitte des 2. Jh. v. Chr., WUNT 
10, Tubingen (1969) 1988 3 ; E. Hornung, Der Eine und die Vielen. Agyptische Gottes- 
vorstellungen, Darmstadt 1971 (ND); C. Houtman, Der Himmel im AT. Israels Weltbild 
und Weltanschauung, OTS 30, Leiden 1993; J. Jeremias, Theophanie. Die Geschichte 
einer Gattung, WMANT 10, Neukirchen-Vluyn 1977 2 ; A. Jirku, Mantik in Altisrael, 
Inaug.-Diss.theol. Rostock 1913; O. Kaiser, Ankniipfung und Widerspruch. Die Ant- 
wort der jiidischen Weisheit auf die Herausforderung durch den Hellenismus, in: J. 
Mehlhausen, Hg., Pluralismus und Identitat, VGWTh 8, Giitersloh 1995, S. 54-69 = 
ders., Gottes und der Menschen Weisheit, BZAW 261, Berlin. New York 1998, 
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Ugarit und Israel, UBL 3, Altenberge 1985; ders., Ugarit und die Bibel. Kanaanaische 
Gotter und Religion im AT, Darmstadt 1990; M. Mach, Entwicklungsstadien des jiidi- 


158 Vgl. dazu F.D. E. Schleiermacher, Der christliche Glaube. Nach den Grundsatzen 
der Evangelischen Kirche im Zusammenhange dargestellt, hg. v. H. Peiter, I, 1984, 
§§51-54, S. 150-156 und §§55-58, S. 156-158 und W. Harle, Dogmatik, GLB, 1995, 
S. 296-302 und S. 489-192. 
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§ 7 Jahwedienst und Bilderverbot 

Lehrsatz 1: Der Sinn des Tempelkultes beruhte primar auf der Vorstellung 
von der Wirksamkeit irdischer Representation himmlischer Vorgange auf- 
grund mystischer Teilhabe: Der in seinem himmlischen Palast wohnende Gott 
war auf Erden in seinem Kultbild- Oder Symbol so gegenwartig, daB alle vor 
ihm und mit ihm begangene Riten zugleich im Himmel wirksam wurden. 
Diese Konzeption wirkt in alien heiligen Spielen und so einst auch im Opfer- 
kult des Zweiten Tempels nach. Da man wuBte, daB Jahwe eigentlich keiner 
irdischen Wartung bedurfte, wurden die Opferhandlungen dank ihrer gottli- 



162 § 7 Jahwediensi und Bilderverbol 


chen Stiftung am Sinai zu einer pflichtgemaB zu vollziehenden Handlung. 
Die traditionell bildlose Verehrung Jahwes im offiziellen Kult dereinstigen 
Reichsheiligtiimer bewahrte Jahwes Freiheit angesichts des Untergangs der 
Reiche von Israel und Juda: Weil es von ihm kein Gottesbild gab. konnten 
sich die Sieger seiner nicht bemachtigen. 

Lehrsatz 2: Die zentrale Bedeutung des Fremdgotter- und des Bilderverbots 
in der exilisch-nachexilischen Zeit spiegelt sich in der Zusammenfassung 
beider zum 1. Gebot in der deuteronomischen Fassung des Dekalogs. Ange- 
sichts der fraglosen Giiltigkeit des Fremdgotterverbots in der nachexilischen 
Zeit erfuhr das Bilderverbot zunehmend eine Ausdehnung. Die Deuterono- 
misten begrundeten die Bildlosigkeit des Jahwedienstes mit der Unsichtbar- 
keit Gottes wahrend der Verkiindigung des Dekalogs. AnschlieBend speziali- 
sierten sie das Bilderverbot einerseits auf den privaten Gebrauch von Gotter- 
bildem und den ihm gleichkommenden Gestirndienst. Andererseils dehnten 
sie es auf die Verwendung von bildlichen Darstellungen im Jahwekult iiber- 
haupt aus. Der Gestirndienst wurde mittels der sich auf Dtn 32,8 f. stiltzcnden 
These neutralisiert, daB Jahwe das Heer des Himmels zwar den Volkem zu- 
gewiesen, sich selbst aber Israel als Eigentum vorbehalten habe. Folgerichtig 
diente die Behauptung der ausschlieBlichen Gottheit Jahwes als Begriindung 
der Mahnung zur Umkehr. Sie schloB den Gehorsam gegen seine Satzungen 
und Gebote cin und bildete die Voraussetzung ftir die Erlosung des iiber die 
Erde zerstreuten Gottesvolkes. Gleichzeitig riickte das Offenbarsein Jahwes 
im Wort der Tora in den Vordergrund. DaB sich daraus kein Bruch mit dem 
Opferkult ergab. beruhte darauf, daB der Hohepriester als hochste Rechtsin- 
stanz der verbindliche Ausleger der Tora und zuglcich als Mittler zwischen 
Gott und Volk wie zwischen Volk und Gott der Garant der kultischen Entsiih- 
nung des Volkes war. 

1. Die Korrespondenz zwischen der himmlischen und irdischen Wohnstatt 
Gottes. Ftir die Alten war das Nebeneinander von Gottes Wohnen im Himmel 
und zuglcich in scincm irdischen Palast, dem Tempcl, kein Problem: Es war 
ihnen selbstverstandlich, daB ein Gott wie jeder GroBe dieser Welt seinen 
Palast, sumerisch: sein grofies Haus' besitzen muBte. Ebensowcnig stellte ftir 
sie die Korrespondenz zwischen seinem himmlischen und seinem irdischen 
Wohnsilz ein Problem dar: Der Tempel reprasentierte als der irdische Palast 
den himmlischen, das irdische, von Menschenhanden hergestellte Gottesbild 
verbiirgte die Anwesenheit des Gottes an der heiligen Statte.-’ Dank einer 
zwischen seiner himmlischen und seiner irdischen Wohnstatt waltenden my- 


1 Das ist die Bedeutung des aus dem Sumerischen stammenden und durch das 
Akkadischc vermittelten hebraischen Lehnwortes Hekal. 

1 Vgl. dazu Th. Jacobsen. The Graven Image, in: P. D. Miller u. a.. Ancient Israelite 
Religion. FS F. M Cross. 1987. S. 15-32. bes. S. 28 f. 
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stischen Teilhabe, der participation mystique (Lucien Levy-Bruhl), 1 kam der 
Gottheit alles, was man fur sie auf Erden in ihrem Tempel tat, zugleich im 
Himmel zu. Das erstreckte sich nicht nur auf die taglichen Speisungen und 
Raucherungen, die man dem Gottesbild darbrachte, den Schmuck, den man 
ihm weihte, die Beute, die man zu seinen FiiBen legte, sondem ebenso auf 
die Hymnen und Gebete, die man vor ihm rezitierte. Noch in dem heute in 
der westlichen Welt schwindenden Gefiihl dafiir, daB man Gott in seinem 
Heiligtum naher ist, wirkt diese Vorstellung im Altardienst wie in den gottes- 
dienstlichen Gesangen zumindest unbewuBt fort. 

Wie realistisch das Wort Gottesdienst im Altertum verstanden wurde, gibt 
bereits die einschlagige Terminologie zu erkennen . 3 4 Wenn wir heute vom 
Kultus reden, meinen wir damit in der Regel gottesdienstliche Brauche jeder 
Art, ohne damit genauere Vorstellungen zu verbinden. Bei dem Wort handelt 
es sich um ein Lehnwort aus dem Lateinischen. In ihm bedeutet cultus zu- 
nachst ganz allgemein die Pflege, die Wartung, und das dem Nomen zugrun- 
deliegende Verb colere primar p fie gen, warten und erst dann bauen, bebau- 
en und dergleichen. Cultus und cultura bezeichnen demgemaB die Pflege, 
die Wartung, die Bestellung (des Ackers) und dann die physische und gei- 
stige Pflege und schlieBlich speziell die Pflege und Verehrung der Gotter . 5 
Eine ganz ahnliche Entwicklung laBt sich bei dem hebraischen Verb dienen, 
arbeiten (-r?y PUbad), dem von ihm abgeleiteten nomen actoris Diener, Skla- 
ve, Knecht (nzs/Ebed) und dem nomen actionis Dienst (r iijsl'ab dda) be- 
obachten 6 : Im religiosen Sprachgebrauch bezeichnet das Verb die Gottesver- 
ehrung, wahrend das nomen actoris als demiitige Selbstbezeichnung des 
Beters seinem Gott gegeniiber 7 Oder als einem Frommen beigelegter Ehren- 
titel dient . 8 In beiden Fallen bezeichnet es einen Menschen als getreuen 


3 Vgl. dazu L. L6vy-Bruhl, Geistige Welt, (1922) 1959, S. 17 f., S. 337 f. und 
S. 351-353; ders., Carnets, BPhC. 1949, S. 173-176 und dazu E E. Evans-Pritchard. 
Theories, 1965, S. 85-88. 

4 Vgl. dazu auch O. Kaiser, Kult und Kultkritik im AT, in: M. Dietrich u. I. Kott- 
sieper, Hg., FS O. Loretz, AOAT, 1998. 

5 Vgl. K. E. und H. Georges, Lat.-Deut. Hw I, 1913* (ND Darmstadt 1988) s. v. 
und W. Fauth, Art. Kultus, KP 3, Sp. 373-376. 

6 Vgl. dazu H. Ringgren, U. Riitersworden und S. Simian- Yofre, ThWAT V, 
Sp. 982-1012. 

7 Es begegnet z. B. im Mund koniglicher Beter in Ps 27,9; 89,40, in dem nichtko- 
niglicher in Ps 31,17; 86,2 ff.; 1 19,23, vgl. auch Gen 32,11 (Jakob); Ex 4,10 (Mose); 1. 
Sam 3,10 (Samuel); 2. Sam 7,20 ff. (David); Neh 1,6 (Nehemia) und Dan 9,17 (Daniel). 

8 So wirdesz. B. auf Mose (Num 12,7, Dtn 34,5), David (2. Sam 7,5; 1. Kon 11,13; 
Ps 89,4; 132,10), oder die Erzvater (Ex 32,13; Dtn 9,27; Ps 105,6; 136,22) bezogen. In 
besonderer Weise galten die Propheten und die Daviden als Diener bzw. Knechte 
Jahwes (2. Kon 17,13; Jes 44,26; Jer 7,25; Sach 1,6 bzw. 1. Kon 8,30.36.52); vgl. auch 
die spezifizierte Ubersicht bei H. Ringgren. ThWAT V, Sp. 991-1003. Nicht zu verges- 
sen ist die Rede vom Ebed oder Knecht Jahwes in den Gottesknechtsliedern Jes 42, 1-4; 
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Diener und mithin Verehrer seines Gottes. Das nomen actionis bezeichnete 
dagegen zunachst den konkreten Fest- Oder Opferbrauch (Ex 12,25 f.; 13,5). 
Erst in der Perserzeit ist es zum Begriff fur den Tempel- und Opferdienst 
iiberhaupt geworden. 9 Der Dienst des Houses Jahwes (2. Chr 29,35) bzw. 
der Dienst Jahwes (2. Chr 36,15) bezeichnet nun den im Tempel in Gestalt 
von Fest und Opferfeier abgehaltenen Gottesdienst. Entsprechend heiBt der 
Gotzendienst in der Mischna der fremde Dienst.' 0 

Die Konkretheit des urspriinglich mit diesen religiosen Begriffen verbun- 
denen Dienstgedankens laBt sich besonders anschaulich am Beispiel des Ri- 
tuals fiir den taglichen Gottesdienst im Amun-Tempel von Karnak verdeutli- 
chen: 1 1 Nach ihm wurde der Gott Amun von den Priestern im wortlichen Sinne 
bedient und gepflegt: Zunachst wurde er am Morgen unter Offnung seines 
wahrend der Nacht geschlossenen Schreines geweckt. Dann wurde er mittels 
einer aus Weihrauch bestehenden Raucherung gereinigt, anschlieBend einge- 
kleidet, geschminkt, gekront und ihm symbolisch Natron als Zeichen seiner 
Reinheit prasentiert, und das alles natiirlich wie es sich fiir einen groBen Herm 
geziemt unter immer neuen Verbeugungen und Lobspriichen. Erst wenn das 
geschehen war, konnte der „eigentliche“ Kult beginnen, der in den taglichen 
Morgenopfern und Gebeten bestand. Dabei laBt sich schon aus dem morgend- 
lichen Ritus erschlieBen, daB der Gott am Abend auf vergleichbare Weise 
bedient und zur Ruhe gebracht wurde. 12 

2. Der Dienst Jahwes im Zweiten Tempel. In einer der bildlosen Gottesver- 
ehrung Israels angemessenen Weise gehorten entsprechende Opferhandlun- 
gen noch zum Jahwedienst des Zweiten Tempels: Auch dem Gott Israels 
wurde taglich morgens und abends eine ran nby, ein bestandiges Oder Ta- 
mid-Brandopfer in Gestalt eines einjahrigen Widders dargebracht. 13 Dazu 
wurden das Fett, Fleisch und die Innereien des gehauteten Tieres in Wasser 
gewaschen und anschlieBend fiir Jahwe als angenehmer Geruch (riirra rrn) 
auf dem Altar verbrannt (vgl. Lev 1,6-9). Dazu kam ein aus Ol und Feinmehl 
bestehendes Speisopfer (nnan) und ein Trankopfer, eine Libation (^o:) in Ge- 
stalt eines Viertel hin u Wein (Num 28,1-8; Sir 45, 14). 15 Am Sabbat 16 wurden 


49,1-6; 50,4-9 und 52,13-53,12, vgl. z. B. auch Jes 41,8; 44,1; 45,4; 48,20 und dazu 
S. Simian- Yofre, ThWAT V, Sp. 1003-1010. 

9 Ex 30,16; 1. Chr 9,13; 23,28 bzw. Jos 22,27. 

10 Vgl. den Mischnatraktat Aboda Zara. 

11 TUAT II/3, Gutersloh 1988, S. 391-405, bearb. E. Kausen. 

12 Zu entsprechenden mesopotamischen Riten vgl. A. L. Oppenheim, Ancient Meso- 
potamia. 1964, S. 183-198 und besonders S. 188 f. 

13 Vgl. zum Folgenden R. Rendtorff, Studien. WMANT24, 1967 und I. Willi-Plein, 
Opfer, SBS 153, 1993. 

14 In der romischen Zeit 1,35 Liter; vgl. G. Schmitt, Artikel Mafie, BRL, hg. K. 
Galling, HAT 1/1, Tubingen 1977 2 , S. 204b-206a und hier S. 205. 

15 Vgl. dazu R. Rendtorff, Studien, WMANT 24. 1967. S. 74-76 und S. 169 f. und 
zu den Opferarten auch I. Willi-Plein, Opfer. SBS 153, 1993, S. 71-95 bzw. zum Brand- 
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die Opfergaben verdoppelt (Num 28,9 ff.), an den Feiertagen 17 bis zu zwei 
Stieren, einem Widder und sieben einjahrtgen Jungschafen und dazu die 
Speis- und Trankopfer in dreifacher Menge dargebracht. Diese Opfer wurden 
durch das von den Tempelsangem angestimmte Gotteslob begleitet, das 
Jahwe in seiner GroBe und Herrlichkeit pries, die er in seinen Schopfungs- 
werken und Heilstatcn an Israel kundgctan hatte (1. Chr 16,39-42; Sir 
50,1 1-21). AuBerdem wurden jeden Sabbat zwolf Schaubrote aufgelegt (Lev 
24,5-8; vgl. Ex 25,25 ff.) und dazu Weihrauch als Azkara (nn jtk), als mit der 
Anrufung des Gottesnamens verbundenes Rauchopfer verbrannt (Lev 24,7).'* 
DaB die Priester die Schaubrote nach ihrer Auflegung verzehrten (Lev 24,9), 
tat der Erfiillung der Rite keinen Abbruch: Mit der Darbringung als solcher 
war Gott im symbolischen Denken Geniige getan. Jede Nacht aber wurde vor 
dem Vorhang zum Allerheiligsten der siebenarmige goldene Leuchter, die 
rnun ( Mertora ) angeziindet (Lev 24,1-4; vgl. Ex 25,31 ff.). 1 * 

Zu diesen taglichen Opfem und Gaben kamen als besondere Opfer die 
Erstattungs- oder Dankopfer (o-n^tp n?7), bei denen fiir Jahwe nur das Bauch- 
und Nierenfett verbrannt, das Fleisch dagegen von der Opfergemeinde ver- 
zehrt wurde (Lev 3,3 ff.), und dann die Silndopfer (naan oder nx^rr) und 
Schuldopfer (dox), die mit besonderen Bluunanipulaiionen verbunden waren. 
Von ihnen wurde das Siindopfer fiir unbewuBte Gebotsiibertretungen und das 
Schuldopfer fiir entsprechende Vergreifungen an Heiligem dargebracht. Dien- 
te das Siindopfer der Siihnung einer Schuld des Hohenpriesters, muBte er 
seine Hande auf den Kopf des Opferstieres stemmen, diente es zur Entsiindi- 
gung des Volkes muBien die Altesten diese Rite vollziehen. Nach der Schlach- 
tung vollzog der Hohepriester mit dem Blut des Tieres fiir sich oder die 
Gemeinde die Siihne, indem er siebenmal Blut gegen den Vorhang zum Al- 
lerheiligsten sprengte, einen Teil des Blutes auf die Horner des Raucheraltars 
slrich und den Rest am Brandopferaltar ausgoB. AnschlieBend wurde das Fell 
fiir Jahwe auf dem Brandopferaltar dargebracht. Der Tierkadaver wurde da- 
gegen aus dem Tempelbczirk herausgeschafft und an einer dafiir vorgesehe- 
ncn Stelle verbrannt (Lev 4,1-21). Nach jiingcrer Regel solltc das nur der Fall 
sein, wenn der Hohepriester einen Teil des Blutes zur Siihnung auf die Siihn- 
platte im Allerheiligsten gesprengt hatte, wie das am GroBen Versohnungstag 
der Fall war (vgl. Lev 6,23 mit 1 6, 14). 30 Anstelle des Stieres trat beim Siindop- 


opfer D Kellcrmann, ThWAT VI, Sp. 105-124; zum Speisopfer H.-J. Fabry, ThWAT 
IV, Sp. 987-1006, zum Trankopfer Chr. Dohmen. ThWAT V, Sp. 488-493 und zum 
Tamidopfer als solchem M. Haran, Temple, 1985. S. 205-207. 

“ Vgl. zu ihm GAT 1. S. 325 ff. 

17 Vgl. zu ihnen GAT I, S. 318 ff. 

" Vgl. dazu W. SchottrofT, ..Gedenken” im Alien Orient und im AT, WMANT 15, 
1967 J , S. 328-341 bzw. H. Eising. ThWAT II, Sp. 589-591 und zur Geschichte der Rite 
auch P Heger. Development, BZAW 245, 1997. 

” Vgl. zu ihm J. Vo8, Menora, OBO 128. 1993. 
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fer eines Nasi', eines Stammesfursten, ein Ziegenbock, die Riten blieben 
dagegen identisch (Lev 4,22-26). Bei anderen Personen wurde eine Ziege 
oder ein weibliches Schaf, in Fallen besonderer Armut zwei Tauben oder gar 
nur reines Feinmehl verlangt (Lev 4,27-35; 5,7-11). Dabei wurde das Fell 
von Ziegen oder Schafen fur Jahwe, wahrend das restlichc Fleisch an den 
diensttuenden Priester fiel. Eine Taube wurde dagegen vollstandig verbrannt. 
Die tabuisierende Heiligkeit des Siindopferfleisches wurde so hoch veran- 
schlagt, daB jeder Unbefugte, der es beriihrte, automatisch dem Tempel als 
Eigentum verfiel. In Fallen eincr unabsichtlichen Verschuldung an einem 
Jahwe geheiligten Gegenstand wurde statt des Siindopfers ein Widder als 
Schuldopfer dargebracht. AuBerdem muBte der verursachte Schaden ersetzt 
und ein Zuschlag als Entgelt fur den das Opfer vollziehenden Priester ent- 
richtet werden. Beim Schuldopfer wurde ebenfalls nur das Fett fur Jahwe auf 
dem Brandopferaltar verbrannt, mit dem Blut jedoch nur eine einfachere Ma- 
nipulation vorgenommen, wahrend das Fleisch dem opfernden Priester zufiel 
(Lev 5,14-26). In alien Fallen muBten die Opfertiere ohne Fehler sein. Nur 
so konnten sie ihren siihnenden Zweck erfiillen (Lev 4,3.28.35b; 5,25 f.). Die 
Haute der als Brandopfer dargebrachten Tiere vcrfielen dem amtierenden 
Priester (Lev 1,6 mit 7,8). Die die blutigen Opfer begleitenden Speisopfer 
sollten teils den sie darbringenden Priestem, teils der Priesterschaft iiberhaupt 
gehoren (Lev 6,7-10). Angesichts der zumal an den Feiertagen anfallenden 
Geliibdeopfer war es wichtig, daB eine Ablosung des Gelobten iiberhaupt 
durch Geld nach einem festgelegten Schlussel vorgesehen war (Lev 27). 

Aus dem Umgang mit der Opfermaterie laBt sich entnehmen, daB die Dar- 
bringungen einen symbolischen Charakter besaBcn. Wollte man unterstellen, 
daB die amtierenden Priester des Zweiten Tempels Jahwe noch der Speisung 
und Riiucherung bcdiirftig hielten, tate man ihnen gewiB Unrecht. 2 ' Das Ein- 
halten dieser Riten verlieh dem Tempel seinen Charakter als Wohnstatte 
Jahwcs und stellte religionsgeschichtlich wie die meisten derartigen Kult- 
handlungen der Hochreligionen ein survival, ein Uberblcibscl aus altcrcn Be- 
wuBtseinsiagen dar. 22 Als die Priester nach dem Untergang des davidischen 
Reiches das von ihren Vatem ererbte Berufswissen systematisierten und ko- 
difizierten, waren sie sich der tief in die Vorgeschichtc des Menschen zuriick- 
reichenden Bedcutung des Opfers als der Leben spendenden urzeitlichen To- 
tung der Gottheit 23 so wenig bewuBt wie ihre Vorvater oder deren syro-kana- 
anaische Gewahrsmanner. 24 An die Stelle seiner Legitimation durch ein an 
der Schwelle von der Urzeit zur Vorzeit stehendes gottliches Ereignis trat die 


20 Vgl. zu ihm auch oben, §4, S. 94. 

21 Zum Problem des mit den Opfem verbundenen Prinzips des do, ui des (Ich gebc, 
damit du gibst) vgl. W. Burkert, Kulte, 1998, S. 164-169 und S. 181-186. 

22 Haran, Temple. 1985. S. 218 f. 

25 Vgl. dazu A. E. Jensen. Mythos und Kult. I960 2 . S. 103-107 und S. 190-206. 

24 Haran, Temple, S. 221-224. 
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heilsgeschichtliche Begriindung seiner Stiftung am Sinai. Der Gedanke, der 
Gott, der Himmel und Erde geschaffen hatte, konnte der Speisung durch 
Opfergaben bediirftig sein, wurde jedenfalls in levitischen Kreisen alsbald als 
blasphemisch empfunden (Ps 50,9-15; vgl. auch Mich 6,6-8):“ Jahwe be- 
durfte weder des Fleisches von Stieren noch des Blutes von Widdem. Wenn 
es ihn hungerte und diirstete, brauchte er es als Herr der ganzen Erde Israel 
bestimmt niemandem zu sagen. Troizdem legte er Wert darauf, daB die ihm 
geleisteten Geliibde erfullt wiirden. Auch wenn man damit rechnete. daB der 
Geruch des Brandopfers bis zu Jahwe selbst emporstieg (Lev 1,16; Gen 8,2 1 ), 
ging es beim Opferdienst des Zweiten Tempels nicht mehr um den urspriing- 
lichen Sinn der Gaben als Gottesspeisungen, sondem um das Einhalten des 
von Gott Gebotenen. 26 In diesem Sinne verdient die kleine Opferlehre Ben 
Siras in 32 (35), 1-10 besondere Beachtung. Nach ihr sind der Gehorsam 
gegen die Tora und die Werke der Barmherzigkeit die eigentlichen Opfer. 
Ebenso ist die Enthaltung von bosem Tun das beste Silhnemittel. Aber diese 
Spiritualisierung des Opfers bewirkt bei dem Siraziden keineswegs eine Ge- 
ringschatzung des realen: Einerseits ist es die undiskutierbare Pflicht des 
Juden, dem Gebot zu folgen und daher nicht mit leeren Handen vor Jahwe zu 
erscheinen (vgl. Ex 23,15b) und die ihm verordneten Opfer darzubringen. 
Andererseits hatte der Sirazide offensichtlich seine Freude am Opferdienst. 
Daher beschreibt er das Amtieren des Hohenpriesters bei ihm mil Wohlgefal- 
len (Sir 50,1-21). Die alttestamcntliche Kultkritik ist durchgehcnd gebro- 
chen. 27 Sie weiB ebenso darum, daB das Opfer des UnbuBfertigen Gott nicht 
willkommen ist, 28 wie darum, daB Gehorsam besser als Opfer ist (1. Sam 
15,22). Aber sie zieht daraus keineswegs die Konsequcnz, daB das Opfer 
iiberflussig und abzuschaffen sei. So heiBl es bei Ben Sira: 


” Bei Jes 66. 1 -4 handclt es sich im jetzigen Zusammcnhang um eine an die Frevler 
gerichtcte Gottesrede. Dabei sind der Sinn von V. 1 f. und V. 3 f. und ihrc zeitlichc 
Ansetzung bei den Auslegem umstrittcn; wahrend V. I f. z. B. von C. Westcrmann, ATD 
19, 1966 (1986’). S. 327 f. im Sinne von 1. Kbn 8.27 interpretien wcrdcn, beurtcill sie 
K. Koenen. Ethik, WMANT 62, 1990, S. 189 als ein Wort des vor dem Tempelbau 
anzusetzenden Propheten Tritojesaja, in dem der Prophet kein Interesse am Wicderauf- 
bau des Tempels bekundet habe. Bei V. 3 f. handle es sich dagegen gemaB V. 3b um 
eine jUngere. gegen die gleichzeitige Ausiibung des Jahwekultes und von Fremdkullen 
gerichtete Erganzung. O. H Steck, AbschluB, BTHSt 17, 1991, S. 68 f. beurteilt V. 1 f. 
und V. 3 ahnlich wie Koenen. sieht V. 1 f aber als Ausdruck einer in fruhhellenislischer 
Zeit zu datierenden separatistischen Frommigkeit an und danert den Abschnitt cntspre- 
chend; zu seiner kompositionellen Einbettung vgl. ders., Studien zu Tritojesaja, BZAW 
203, 1991. S. 221-228. Vgl. dazu auch unten, § 8.7 S. 205 f. 

“ Vgl. dazu auch W. Bousset u. H. GreBmann. Die Religion des Judentums im 
spathellenistischen Zeitalter, HNT 21, 1926 5 . S. 117. 

27 Vgl. dazu demnachsl O. Kaiser. Kult und Kultkritik im AT,, in: FS O. Loretz. 

28 Vgl. Am 5,21-25*; Jes 1 .10—17; vgl. auch Jer 7,21-23 und als Beispiel fur den 
consensus gentium Plat. Norn. 7I6e. 
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1 Wer das Ceselz bewahrt, vermehrt die Opfer, 

2 Heilsopfer, wer die Gebole halt 

3 Huld vergill, wer Feinmehl darbringt, 

4 aber wer Barmlierzigkeil iibl, opfert Lob. 

5 Das Wohlgefallen des Herrn (bewirkt) Ablassen vom Bosen 
und Siihne Ablassen von Ungerechtigkeit. 

6 Du soils t vor dem Antlitz des Herrn nicht leer erscheinen ; 

7 all dieses aber um des Gebole s willen . 39 

8 Die Darbringung des Gerechlen macht den Altar felt, 
und ihr Wohlgeruch gelangl vor den Hochsten. 

9 Das Opfer des gerechlen Mannes wird angenommen, 
und sein Gedachtnisopfer M wird nicht vergessen. 

10 Mil rechtschaffenem Auge ehre den Herrn 

und verkleinere nicht die Erstlingsgabe deiner Hande. 

Und ahnlich heiBt es in dem vermutlich erst aus der Zeit vor der Zerstorung 
des Zweiten Tempels im Jahre 70 n. Chr. siammenden sogenannten slawi- 
schen Henoch 2. Hen 45.1-3: 31 

1 Wenn einer eilt und Opfer vor dem Angesicht des Herm darbringt, so wird auch 
der Herr die Entlohnung seiner Werke beschleunigen und wird ihm ein gerechtes 
Gericht halten. 2 Wenn einer die Lampen vermehrt vor dem Angesicht des Herrn, 
so wird auch der Herr seinen Schalz im obersten Konigreich vermehren. 3 Begehrt 
der Herr etwa das Brot oder die Lampen oder die Schafe oder die Rinder oder 
irgendwelche anderen Opfer? Das ist nicht so, sondem der Herr begehrt ein reines 
Herz. 

Dabei setzt der vermutlich in der hellenistischen Diaspora lebende Schriftge- 
lehrte 33 die Gegenwart Jahwes im Allerheiligsten des Tempels voraus: Die 
Lampen werden tatsachlich vor seinem Angesicht entzundet. Die zwischen 
Gott im Himmel und seiner Gegenwart im Tempel bestehendc participation 
mystique scheint selbst fiir ihn kcin Problem gewesen zu sein. Nach neute- 
stamcntlichem Verstandnis endete sie, als der Vorhang vor dem Allerheilig- 
sten in Jesu Todesstunde zerriB (Mt 27,5 1 f.), nach judischcm mit der Zersto- 
rung des Tempels 70 n. Chr. Das am Sinai durch Jahwe selbst eingesclzte 
Opferritual war mithin ein heiliges Spiel, das sich zudem, soweit es im Tem- 
pelhause stattfand, den Augen der Gemeinde entzog. Die von ihm ausgehende 
Befriedigung beruhte auf seinem richtigen Vollzug, der die Verbindung zwi- 
schen Gott und seiner Gemeinde aufrecht zu erhalten bestimmt war. Wenn 
Gott im BewuBtsein seiner Gemeinde gegenwiirtig sein soil, muB seine Ge- 
genwart offentlich reprasentiert werden; denn als der Grand von Welt und 


” Vgl. Ex 23,15; 34,20; Dtn 16,16 und Lev 23. 

30 Vgl. Lev 2,2; 6,8. 

31 Ubersetzung von Chr. Bottrich, JSHRZ V/7. 1996, S.961 f.; zur Datierung vgl. 
ebd., S. 812 f. 

33 Vgl. Bottnch, a. a. O., S. 810-812. 
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Mensch ist er in der Welt nicht objektivierbar, sondem auf seine sichtbare und 
vemehmbare Bezeugung angewiesen. Umgekehrt bedarf die Gemeinde bei- 
der Weisen seiner Vergegenwartigung, damit sie ihn tiber der Welt nicht ver- 
giBt. Rationalisierungen des Kultes haben die Priesler nur insofem versucht, 
als sie ein System von Siind- und Schuldopfern entwickelten. Alles Blut gait 
ohne Unterschied, ob es von Menschen oder von Tieren stammte, als Trager 
des Lebens und das der Tiere von Gott zur Entsiihnung auf dem Altar gegeben 
(Lev 17,10-14). Aus dem siihnenden Blut des Gottes ist hier das von Gott 
zur Entsiindigung seines Volkes bestimmte Blut geworden.” Aber selbst in 
dieser Systematisierung siegt das Archaische iiber das Rationale.' 

3. Das Antlitz und die anikonische Verehrung Jahwes. In der Sprache der 
Kultdichtung spielt das Antlitz Jahwes eine besondere Rolle: Die Segensbitte 
in Num 6,25 f., Jahwe moge sein Antlitz iiber Israel leuchten lassen und es 
ihm zuwenden, besitzt in der Bittklage des Einzelnen Ps 31,17 ihre Entspre- 
chung. 14 Wenn Jahwe sein Antlitz iiber dem einzelnen Beter oder seinem Volk 
leuchten laBt, ist ihnen geholfen.” Umgekehrt ist es ein Zeichen seines Zor- 
nes, wenn er sein Antlitz vor dem Leidenden verbirgt.’ 6 Andererseits ist der 
unschuldig Leidende dessen gewiB, daB er aufgrund seiner Gerechtigkeit sein 
Antlitz schauen wird (Ps 1 7, 1 5). Uberdies kann der Beter im Tempel an Gottes 
Gnade appcllieren und dabei auf sein Gebot verweisen, sein Antlitz zu suchen 
(Ps 27,7-9): 


7 Hore, Jahwe, auf meine Sttmme, wenn ich rufe. 
sei mir gnadig und antworte mir. 

8 Mein Herz denkl an dein Wort: 

Ihr soil t mein Antlitz suchen! 

Dein Antlitz, Jahwe, suche ich: 

9 Verbirg dein Antlitz nicht vor mir, 
weise deinen Knecht nicht ab. 
du bist meine Hilfe! 

Gib mich nicht auf 
und verlafl mich nicht, 

Gott meiner Hilfe! 

In all diesen Fallen ist deutlich, daB die Dichter in metaphorischer Absicht 
von Jahwes Antlitz reden, ohne damit auf ein im Heiligtum aufgestelltes 
Gottesbild anzuspielen.” Man schaut Gottes Angesicht, indem man die Kult- 


53 Die Frage ist der Uniersuchung wen, ob auch der iranische Mithraskult auf die 
priesterhche Siihnetheologie eingewirkt hat. 

14 Vgl. auch Ps 4,7. 

55 Ps 31,17; 80,4.8.20. 

3 ‘ Vgl. Ps 27.9; 30,8 mil 30,6; 13,2 und dazu L. Perlitt. Die Verborgenheit Gottes. 
in: FS G. von Rad, 1971, S. 367-382 und hier S. 371-373 = ders., Allein mit dem Won. 
Theologtsche Studien, hg. v. H. Spieckermann. Gottingen 1995, S. 11-25 und hier 
S. 15 f. und ausfiihrlich S. E Balentine. Hidden God, 1983, S. 49-79. 
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statte besucht. Aber die Rechtfertigung fur den Gebrauch dieser und iihnlicher 
Formeln beruht in Israel allein auf der unsichtbaren Prasenz seines Gottes im 
Tempel. Nun besteht Ps 27 ganz offensichtlich aus zwei Teilen, einem alteren 
in den V. 1-6, der sich am besten als Vertrauenslied ernes Konigs verstehen 
laBt, und einem jiingeren in den V. 7-13, der es fortschreibt und damit zu- 
gleich demotisiert. 38 In dem alteren Lied folgt auf das in den V. 1-3 enthaltene 
Vertrauensbekenntnis in V. 4 eine an die Umstehenden gerichtete Mitteilung 
des Beters, Jahwe moge ihn all seine Lebtage in seinem Hause wohnen lassen 
(vgl. Ps 23,6), um seine „Schonheit“ zu schauen und seinen Entscheid in 
seinem Tempel zu erkunden. In V. 5 schlieBt sich ein emeutes Vertrauensbe- 
kenntnis an: In ihm erklart der Beter, daB Jahwe ihn am Tage der Not in seinem 
Zelt beschirmen werde. Dann folgen in V. 6 die Versicherung der Siegesge- 
wiBheit und die Ankiindigung des Dankopfers. Fur uns besitzt V. 4 seine 
Zweideutigkeiten: 

Eins erbitte ich von Jahwe, 

das will ich suchen, 

daft ich wohne im Hause Jahwes 

alle Tage meines Lebens, 

um die Schonheit 39 Jahwes zu schauen 

und nachzuforschen i0 in seinem Tempel. 

Will der Beter tatsachlich die „Schonheit“ Jahwes (und das heiBt: sein wohl- 
gestaltetes Gottesbild) sehen 41 oder ist das hebraische Wort bereits iibertragen 
mit Freundlichkeit zu iibersetzen? 42 Mehrdeutig ist auch der Hinweis, der 
Beter wolle in seinem Tempel nachforschen. Das Verb weist jedenfalls auf 
eine Gottesbefragung hin. Aber ob sie mittels eines technischen Orakels (gar 
in Gestalt einer Opferschau) 43 Oder eines Kultpropheten vorgenommen wer- 


37 Vgl. dazu F. Notscher, Angesicht, 1924 = 1969, S. 126-146. 

38 Von demokratisiert sollte man nichtsprechen: Bei einer Ubertragung eines Motivs 
Oder eines Liedes vom Konig auf einen Einzelnen handelt es sich um keinen Akt der 
Volksherrschaft, sondem der Adaption eines privilegierten Textes an einen normalen 
Beter und mithin um eine Demotisierungl. 

39 no'am. 

40 I'baqqer. 

41 H. Gunkel, Psalmen, HK II/2, 1929 4 (ND), S. 113 verweist darauf, daB sich der 
Ausdruck die Schonheit Gottes schauen in agyptischen Texten auf die Schau des Got- 
tesbildes bezieht, rechnet an der vorliegenden Stelle aber mit der metaphorischen Be- 
deutung Freundlichkeit. 

42 Vgl. Spr 3, 17; 15,26; 26,24. 

43 Vgl. dazu die von O. Loretz, Leberschau, UBL 3, 1985, S. 13-28 gesammelten 
Belege. Zu Ps 27,4 vgl. S. 66-75 sowie S. 75-80, zur Sache I. Starr, Rituals, Bibliotheca 
Mesopotamica 12, 1983 sowie ders.. Queries to the Sungod. Divination and Politics in 
Sargonid Assyria, SAAIV, Helsinki 1990 und dort als Beispiel fur eine an den Sonnen- 
gott gerichtete Anfrage Text Nr. 20, S. 24-26; S. XVI-LV bieten Ausktinfte iiber For- 
mular und Technik. Vgl. dazu auch unten, §8, S. 203 Anm. 109. 
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den soli, bleibt offen. Die im Reichsheiligtum von Jerusalem an die Lade 44 
bzw. an die Keruben und in den Tempeln von Bethel und Dan an das Goldene 
Kalb 45 gebundene Prasenztheologie schlieGt die Verwendung von Gottesbil- 
dem aus. 46 Es handelt sich bei ihnen denn auch nicht um Fetische oder Got- 
tesbilder, sondem um Postamente, iiber denen man Jahwe unsichtbar thro- 
nend wuBte. 41 Dem entspricht es, daB wir keine archaologischen oder sonsti- 
gen Zeugen fur den Gebrauch von Jahwebildern im offiziellen Kult der beiden 
Reiche besitzen. Man pflegte in ihnen vielmehr einen empty-space anico- 
nism** 

Daneben gab es freilich den material aniconism , in dem Steine die Prasenz 
des Gottes symbolisierten. Bis zu ihrem deuteronomischen Verbot in Dtn 
16,22 (Lev 26,1) galten derartige als Masseben bezeichnete Steinsetzungen 
auch im Jahwekult als unanstoBig. 49 Beide anikonischen Formen (einschlieB- 
lich des leeren Sphingenthrons) waren auch bei den Phoniziem und Puniem 
verbreitet. 50 Material aniconism scheint auch bei den vorislamischen Arabem 
iiblich gewesen zu sein. 51 Mithin laBt sich der bildlose Jahwe-Kult der vore- 
xilischen Zeit in seinen beiden Formen in den Kontext der Umwelt einfugen. 52 


44 Vgl. 1. Kon 6,23 ff. und 8,6 ff. 

45 Vgl. dazu M. Noth, BK XI/1, 1968, S. 282-284 und Chr. Dohmen, Bilderverbot, 
BBB 62, 1987 2 , S. 250; mit umfassendem forschungsgeschichtlichem Uberblick J. 
Hahn, Das Goldene Kalb, EHS XXI11/1 54; zu der Moglichkeit, daB die Aufrichtung 
eines Stierbildes in Dan freie Erfindung des Deuteronomisten ist, um Jerobeam 1. des 
Polytheismus zu bezichtigen, vgl. E. Wiirthwein, ATD 11/1, 1984 2 , S. 164. 

46 1. Kon 12,28 f„ vgl. Ex 32,4; femer Hos 8,5; 10,5. 

47 Vgl. dazu O. EiBfeldt, Lade und Stierbild, ZAW 58, 1940, S. 190-215 = ders. 
K.S. II, 1963, S. 282-305; M. Weippert, Gott und Stier, ZDPV 77, 1961, S. 93-117 = 
ders., Jahwe und die anderen Gotter, FAT 18, 1997, S. 45-70, und M. Metzger, Konig- 
sthron und Gottesthron, AOAT 15/1, 1985, S. 365-367. 

48 T.N. D. Mettinger, Graven Image, CB.OT 42, 1995, S. 19 und S. 139. 

49 Vgl. dazu Mettinger, a. a. O., S. 140. Nach 2. Kon 18,4 waren die Masseben Teil 
der als bCimot bezeichneten Heiligtumer. DaB sie in vordtn Zeit als legitime Jahwehei- 
ligtiimer betrachtet wurden, zeigen 1. Sam 9,12 f. und 1. Kon 3,4-15; vgl. dazu M 
Gleis, Bamah, BZAW 251, 1997, S. 245-247. Vom Elohisten wird in Gen 
28,20-2 la.22a; 35,14 eine im Heiligtum zu Bethel stehende Massebe auf den Patriar- 
chen Jakob zuruckgefiihrt. Der Elohist hielt sie also fur unanstoBige Kultobjekte. Ar- 
chaologische Nachweise fUr die Existenz von Masseben in den Heiligtiimem aus dem 
eisenzeitlichen Palastina (Arad, Lachisch, Beth Schemesch, der „Stier-Statte“ bei 
Dothan, Tirzah, Megiddo und Tel Dan) bei Mettinger, a. a. O., S. 143-167. 

50 Mettinger, S. 81-113. Bildliche Darstellungen gab es von Baal Hamon und in 
hellenistischer Zeit auch vom tyrischen Melqart. 

51 Mettinger, S. 69-79. 

52 Zu der Nechuschtan genannten ehernen Schlange, die Hiskia nach 2. Kon 18,4 
zerschlagen haben soil, vgl. Num 21,9 und E. Wiirthwein, ATD 11/2, 1984, S.41 1 f 
Zur Beziehung von Num 21,4-9 auf Dtn 8,15 und Jer 8,17 und der sekundaren Eigenart 
der ganzen Erzahlung als Atiologie fiir 2. Kon 18,4 sowie als Murrerzahlung vgl. E 
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Entscheidend ist jedenfalls, daB die anikonische Gottesverehrung keinedurch 
die Deuteronomiker und Deuteronomisten eingefuhrte Neuerung darstellt, 
sondern als solche das in Israel Ubliche gewesen ist. Daran andert auch der 
Umstand nichts, daB der leere Kerubenthron des Jerusalemer Tempels ein 
phonizisches Erbe zu sein scheint (vgl. 1. Kon 7,13 ff.). 53 Das Neue ist nicht 
die Bildlosigkeit des Kultes, sondern der deuteronomische, den Steinsymbo- 
len und vereinzelt in den Texten bezeugten Gotterbildem geltende Ikonoklas- 
mus. Vermutlich bot er die Moglichkeit, sich damit deutlicher von der Umwelt 
abzusetzen, in der der material aniconism iiblich und die Verwendung von 
Gotterbildem zumal im privaten Bereich zumindest nicht ausgeschlossen war. 

Die in der Tat gefundenen Horte mit Terrakottafigurinen mannlichen und 
weiblichen Geschlechts befinden sich samtlich auBerhalb der offiziellen Hei- 
ligtumer und konnen als Zeugnisse der weiterhin kanaanaisch beeinfluBten 
Volksreligion betrachtet werden. 34 Die vermutlich als Sonnenrosse zu deuten- 
den Pferdeterrakotten mit der Sonnenscheibe zwischen den Ohren konnen 
gemaB 2. Kon 23,1 1 mit den dem Sonnengott Schamasch geheiligten Rossen 
in Zusammenhang stehen, die nicht nur seinen Wagen zogen, sondern auch 
mit der ihm unterstellten Opferschau zusammenhingen. 55 Archaologische 
Zeugnisse fur eine entsprechende Praxis in Gestalt von Lungen- und Leber- 
modellen sind jedoch auf dem Boden der einstigen Reiche von Israel und 
Juda bisher nicht gefunden. Sollte trotzdem unter assyrischem EinfluB die 
Eingeweideschau praktiziert worden sein, so hatte es sich dabei um eine mit 
dem Zusammenbruch der assyrischen Vorherrschaft endende Episode gehan- 
delt. Wir werden daher die Rede von der Schau der „Schonheit Jahwes“ in 
Ps 27,4 am besten auf seine heilvolle Gegenwart und Zuwendung beziehen 
und die in mannigfachen Abwandlungen begegnende Rede vom Antlitz 
Jahwes entweder schlicht als Ausdruck fur die unsichtbare Gegenwart Gottes 
im Tempel oder die Art seines Verhaltens gegenuber den Betern verstehen.' 6 

4. Das Bilderverbot. Dem geschilderten Sachverhalt entspricht das Bilder- 
verbot. Seine fur den Jahwedienst grundsatzliche Bedeutung spiegelt sich 
bereits darin, daB es zusammen mit dem Fremdgbtterverbot den Dekalog 


Aurelius, Furbitter, CB.OT 27, 1988, S. 148-153, zur Diskussion auch M. Rose. Deu- 
teronomist, AThANT 67, 1981, S. 301-304 und E. Blum. Studien, BZAW 189, 1990, 
S. 122-124. 

53 Vgl, M. Metzger, Konigsthron, AOAT 15/1, 1985, S. 365 f. undT.N. D. Mettinger, 
Graven Image, CB.OT 42, 1995, S. 1 13. 

54 J.S. Holladay, Religion, in: Ancient Israelite Religion. FS F. M. Cross. 1987, 
S. 249-299, besonders S. 280-28 1 . 

55 Vgl. dazu die Nachweise bei G. W. Ahlstrom, Archaeological Picture, StOr 55/3, 
1984, S. 22 f. und zum religionsgeschichtlichen Kontext H. Spieckermann, Juda unter 
Assur, FRLANT 129, 1982, S. 245-256, aber auch M. Cogan, Imperialism and Religi- 
on, JBL 112, 1993, S. 403-419. 

56 Anders, wenn auch vorsichtig, O. Loretz, Leberschau, UBL 3, 1985, S. 73. 
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eroffnet und mit ihm nach dem Willen seiner deuteronomistischen Vater eine 
Einheit bildet. 57 Denn das in Ex 20,2-6 bzw. Dtn 5,6-10 aufeinanderfolgende 
Fremdgotter- und Bilderverbot wird durch die Selbstvorstellung Jahwes in 
Ex 20,2 bzw. Dtn 5,6 und das in Ex 20,5 bzw. Dtn 5,9 folgende Verbot, die 
fremden Gotter kullisch oder auBerkultisch zu verehren, zu einer Einheit zu- 
sammengeschlossen. 

Auf den ersten Blick besteht zwischen den beiden Fassungen kaum ein 
Unterschied. In Ex 20,2-6 heiBt es: 

2 Ich bin Jahwe. dein Gott. der dich cius dem Lande Agypten. aus dem Sklavenluius. 
herausgefiihrt hat. 3 Du sollst keine anderen Gutter haben mir gegeniiber. 4 Du 
soils t dir kein Kultbtld machen noch irgendein Abbild von etwas, was im Htmmel 
droben und was drunten auf der Erde oder was im Wiisser unter der Erde isl. 5 Du 
sollst dich vor ihnen nicht niederwerfen und sollst ihnen nicht dienen ; denn ich bin 
Jahwe. dein Gott. ein eifersiichtiger Gott. der die Schuld der Vdter an den Sohnen. 
an den Enkeln und Urenkeln heimsucht. an denen. die mtch hassen; 6 der aber Treue 
iibt an Tausenden. an denen. die mich lieben und meine fs Gebote halten. 

In Dtn 5,8, der Parallele zu Ex 20,4, fehlt zwischen Kultbild (S>og) und 
Abbild (njian ) das Kopulativum und. Mithin handelt es sich bei der an- 
schlieBenden Aufzahlung um eine Erlauterung: Die Kultbilder diirfen weder 
himmlische, noch irdische noch unterirdische Wesen darstellen. Da schwer- 
lich jemand auf die Idee gekommen ware, Jahwe z. B. mit einem Fisch- 
schwanz abzubilden, kann sich das so erweiterte Verbot nur auf die Herstel- 
lung der Bilder fremder Gotter beziehen. Auf diese Weise ist die Einheit des 
I . und 2. Gebots in seiner Fassung im Deuteronomium gewahrt. Die Verlok- 
kung zum Fremdgotterdienst muB also zur Zeit des Deuteronomisten von 
den Gotterbildem ausgegangen sein.” Das die beiden Begriffe Kultbild und 
Abbild verbindende Kopulativum und in Ex 20,4aot ist dagegen mehrdeutig. 
Es laBt sich explikativ (erlautemd) oder paragogisch (weiterfuhrend) verste- 
hen. Deutet man es im ersten Sinne als ein und zwarf 0 so unterscheidet sich 


47 Von seinen Parallclcn in Ex 20,23b; 34,17; Lev 19.4 und 26,1 ist lediglich der 
zuerst genannte Beleg alter als die Dekalogfassung. Ob das Verbot, sich keine goldenen 
oder silbemen Gotter zu machen, alter ist als die gottesrechtliche. protodtr Redaktion 
des Bundesbuches. die ihm seine Rechtsbegriindungen gegeben hat und die fur die 
tiberlieferte Gestalt von V. 23 verantwortlich ist, laBt sich nicht sicher entscheiden; in 
dieser Beziehung zuversichtlich Chr. Dohmen, Bilderverbot, BBB 62. S. 154-163 und 
S. 169-180, vgl. besondcrs S. 169-180; zuriickhaltcnd L. Schwienhorst-Schonberger, 
Bundesbuch. BZAW 1 88, 1990, S. 287-299 und besonders S. 298 f. Zum dtr Charakter 
der restlichen Belege vgl. Dohmen. BBB 62, S. 182-199. 

4 * Das abweichende Possessivsuffix der 3.sing. masc. in der Parallele Dtn 5,10dient 
der Uberleitung zur Rede von Jahwe in der 3. Person in V. 11. 

44 Vgl. Chr. Dohmen. Bilderveibot. BBB 62, 1987 2 . S. 229. 

40 So z. B M. Noth. ATD 5, 1995 (1984 7 ), S. 122 und W. H. Schmidt, Zehn Gebote. 
EdF 281, 1993. S.34. 
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die Bedeutung des Verses nicht von Dtn 5,8. Interpretiert man es im zweiten 
Sinne als weiterfuhrend, ergibt sich eine Erweiterung des Bilderverbots: Es 
betrifft dann nicht nurdie Herstellung von Kultbildern, sondern die Verwen- 
dung bildlicher Darstellungen im Kult iiberhaupt. In diesem Fall liige es 
nahe, unter dem Kultbild (pcescel) ein Jahwebild zu verstehen. Die Herstel- 
lung und Verwendung von Abbildern jeglicher Art im Jahwekult wiirde so 
dem Bruch des Fremdgotterverbots gleichgestellt. Dabei ware die Erweite- 
rung in Ex 20,4 im Sinne von Dtn 4, 16a(letztes Wort).b-18 zu verstehen; 
denn hier wird in der Tat die kultische Verwendung von Beistellungen 
(i>no) 61 in jeglicher Gestalt verboten. 62 Die Mehrdeutigkeit der Formulierung 
in Ex 20,4 hat es in der Folge jedenfalls ermoglicht, das zunachst auf die 
Herstellung von Kultbildern bezogene Verbot generalisierend als ein Bilder- 
verbot iiberhaupt zu deuten. 

Die im Deuteronomium intendierte Zusammenordnung des 1. und 2. Ge- 
bots zu einem einzigen unterstreicht wirkungsvoll den Alleinverehrungsan- 
spruch Jahwes. Die Kultbilder sind fiir den Deuteronomisten eindeutig Got- 
zenbilder: Wer sich vor ihnen niederwirft und ihnen dient, verletzt damit 
zugleich das Hauptgebot. Die bildlose Verehrung Jahwes wird dabei als 
selbstverstandlich vorausgesetzt. Nach der Zerstorung des Reiches Israel (722 
v. Chr.) und zumal nach der Vemichtung des Reiches der Davididen gewann 
die bildlose Verehrung den Charakter des status confessionis, weil sie dem 
Unterschied zwischen Jahwe und den anderen Gottem auf unmittelbare Weise 
Ausdruck verlieh. 

Nach der Kapitulation Jerusalems 597 und seiner Eroberung 587 konnten 
die Sieger zwar die goldenen und silbemen Tempelgerate beschlagnahmen 
und nach Babylon iiberfuhren; 63 aber es gab kein Gottesbild, das sie im 
Triumph hatten fortschleppen konnen, wie es uns in anderen Zusammenhan- 
gen von den assyrischen Konigen iiberliefert ist. In den einschlagigen In- 
schriften riihmen sie sich bezeichnenderweise nicht, daB sie die Gotter bil- 
der , sondern daB sie die Gotter fortgefiihrt und statt dessen ihre eigenen 
Bilder und die ihrer Gotter aufgestellt hatten. 64 Gerade im Ungliick erwies 
sich der anikonische Jahwedienst iiberzeugend als Vorteil. Mochten der 


61 Zu Dtn 4. 16b- 18 vgl. D. Knapp, Deuteronomium 4, GThA 35, 1987, S. 88-91 
und zur Erweiterung in Ex 20,4 vgl. Chr. Dohmen. Bilderverbot, BBB 62, S. 208. 

62 So grundsatzlich einleuchtend Chr. Dohmen, a. a. O., S. 230. 

63 2. Kon 24,13; Jer28,3; 2. Kon 25,13-17; vgl. Esr 1,7-11. 

64 Vgl. z. B die kleine Inschrift Tiglatpilesers III. Nr. 1, Z.8-1 1. ARAB I §815 f.; 
TGI 3 , S. 58 f.; TUAT II/4, 1984, S. 373 f. (Ubersetzung R Borger): 8 . . . Chanunu von 
Gaza, 9 [der vor] meinen Waffen geflohen war und sich nach Agypten gefliichtet hatte 
- Gaza 10 [. . .] und seine Habe und seine Gotter [fiihrte ich fort. Bilder der groBen 
Gotter], meiner [Herren], und ein Bild meiner Majesldl " [fertigte ich aus Gold an, 
stellte jie] in seinem Palast [ auf] und bestimmte sie zu Gottern seines Landes. 
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Tempel gepliindert und verwiistet, der Konig der erwahlten Dynastic inter- 
niert 65 bzw. gefangen,“ die leitenden Priester und Hofbeamten sowie eine 
beaehtliche Zahl von Angehorigen des Volkes des Landes ' 57 hingerichtet“ 
und wesentliche Teile der Oberschicht deportiert worden sein, M so war da- 
mit die Sache Jahwes noch lange nicht entschieden. 

Denn was auf seine Unterlegenheit gegeniiber den Gottem der Sieger hin- 
zuweisen schien, konnte angesichts seines personalcn und damit zugleich 
sittlichen Charakters auch als Folge seines Zomes verstanden werdcn. So 
waren bereits die Tradenten des Amosbuches nach dem Ende des Nordreiches 
verfahren: Hatte der Prophet (offenbar erfolgreich) vorausgesagt, daB Jahwe 
das Land mit einem katastrophalcn Erdbeben heimsuchen werde. um damit 
die rechtswidrige Ausnutzung der Armen durch die begiiterte Oberschicht zu 
ahnden , 70 so deuteten sie seine Worte nun als Ankiindigung des Endes des 
Reiches um . 11 Damit wurdc der Sieg der Assyrer als Heimsuchung Israels 
durch Jahwe gedeutet. Und schlieBlich wurden die Amosworte auch noch auf 
das Ende des Reiches Juda bezogcn . 72 Fur Hosea und seine Erben bildete die 
Verwechslung Jahwes mit Baal den entscheidenden Grund fur das katastro- 
phale Ende des Nordreiches. Jene fand darin ihren Ausdruck, daB man das 
als Postament fiir Jahwes unsichtbare Gegenwart bestimmte Goldene Kalb 
als ihn selbst verehrte und statt von der Treue zu Jahwe und einem seinem 
Willen gemaBen Leben das Heil von der Ausfuhrung naturreligioser Riten 
erwartete . 73 Auch das Hoseabuch ist in der Folge so ausgelegt worden, daB 


65 Vgl. die babylonischen Lieferungslisten fiir Jojachin und seine Sohne ANET 273 . 
S. 308b; TGI 3 , S. 78 f. 

“ 2. Kon 25,7; Jer 52, 11; Klgl 4,20. 

67 D. h. hier; des grundbcsitzenden Landadels; vgl. H.Ringgren.ThWATVI.Sp 190 
und den Forschungsbericht von Chr. Seitz, Theology in Conflict. Reactions to the Exile 
in the Book of Jeremiah. BZAW 176, 1989, S. 42-51 sowie S. 55-65, die zeigen. daB 
die Dculung des Begriffs des Am Haarez letztlich fallweise aufgrund des Kontexles 
crfolgen muB Offenbar schwankt die Bedeutung zwischen der Einwohnerschafl des 
judaischen Reiches und in Jerusalem prasenten Teilen der Landbevblkerung. Das wie- 
derholte Eingreifen des Volkes des Landes bei der Regelung der Thronfolge schcint mir 
sie jedoch an den fraglichcn Stellen als Angehonge einer Nobilitat auszuweisen. Das 
macht m. E. auch ihre Erwahnung in dem Verzeichnis der von Nebusaradan Hingerich- 
(elen verstandlich. 

2. Kon 25. 1 8-2 1 ; Jer 52,24-27. 

M Die Deportationen erfolgten nach Jer 52,28-30 in den Jahren 598, 587 und 582. 

70 Vgl. dazu O. Kaiser. GrundriB II. 1994. S. 123-125. 

71 Vgl, z. B Am 2,6.13a.ba. 14. 16b mit 2,6-13; 4.1-2 mit 4.3; 5.1-2 mit 5,3. 

72 Vgl. Am 2,4 f.; 6,1a*. 

73 Vgl. Hos 10,5-8 mit 8,5; 4,11-14 und dazu J. Jeremias. ATD 24/1, 1983, z.Sl.; 
ders., Der Begriff ..Baal" im Hoseabuch und seine Wirkungsgeschichte, in: W. Dietrich 
und M. A. Klopfenstein. Hg., Gott. OBO 139, 1994. S 441-462 = ders., Hosea und 
Amos. Studien zu den Anfangen des Dodekapropheton. FAT 13, 1996. S. 86— 103; M 
Nissinen, Prophetie. AOAT 231. 1991, S. 339 und S. 110-115; vgl. auch O. Kaiser, 
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die Judaer den Untergang ihres Reiches ebenfalls als ein Handeln Jahwes 
verstehen konnten. 14 Ahnlich wurde jetzi auch das Erbe der vorexilischen 
judiiischen Propheten aktualisiert: Die Weherufe Jesajas in den c.28-31*, in 
denen er das vollstandige Scheitem der judaischen AuBenpolitik mit ihren auf 
die Agypter gesetzten Hoffnungen vorausgesagt hatte, wurden in frilhnache- 
xilischer Zeit als Umkehrrufe und damit als Zeugen mangelnden Vertrauens 
auf Jahwe gedeutet.” Der Untergang des davidischen Reiches war mithin kein 
Ausdruck der Schwache, sondem der Starke Jahwes. Dasselbe laBt sich im 
Jeremiabuch beobachten: Auch in ihm wurde schlieBlich die Katastrophe als 
Antwort Jahwes auf die Schuld des Volkes und seiner Konige verstanden. 
Diese Besinnung 1 ' 1 haben vor allem die Deuleronomisten geleistet. Sie haben 
Jeremia als den groBen Umkehrprediger und bestandigen Warner vor einer 
zum Untergang ftihrenden Machtpolitik vorgestellt. 71 Ernest W. Nicholson hat 
diese Texte einpragsam als preaching to the exiles, als Predigt fiir die Exilier- 
ten bezeichnet. 78 Der Gott, der in keinem Bilde verehrt werden wollte, war 
kein Gliicksgotze, er war der Herr seines Volkes und der Volkerwelt. Heil und 
Segen hatte von ihm nur ein gehorsames Israel zu erwarten.” 

5. Jahwes Offenbarung im Wort als Begriindung des Bilderverbots. In 
diesem Zusammenhang kommt den Deuteronomikem und Deuleronomisten 
das Hauptverdienst zu: Sie haben Israel in immer neuen Anliiufen das Haupt- 
gebot der ausschlieBlichen und bildlosen Jahweverehrung eingepragt (Dtn 
4-1 1). 80 Besondere Erwahnung verdient im vorliegenden Zusammenhang die 
deuteronomistische Fortschreibungskette in c.4. 


GrundriB II, S. 112 und zum sachlichen Unterschied zwischen der personalen Jahwe- 
und der Naturreligion D. Kinet. Ba’al und Jahwe Ein Beitrag zur Theologie des Hose- 
abuches, EHS XXIII/87, 1977, S. 82 f. und S.209ff. bzw. O. Kaiser, Die Bedeutung 
des ATs fiir den christlichen Glauben, ZThK 86, 1989, S. 1-17 und hier S. 6-9. 

74 Vgl. Hos 5,5; 6,10f.; 8,14; 10,11; 12,12. Auch 5,10.12-14; 6.4f. diirften erst in 
diesen Zusammenhang gehoren. Vgl. dazu Th. Naumann. Hoseas Erben. BWANT 131. 
1991 und zur Diskussion O. Kaiser, GrundriB II. 1994. S. 109-113. 

74 Vgl. Jes 28,12 f.; 30,9-17; 7,9 und dazu O. Kaiser, a. a. O.. S. 39-42. 

76 Man nennt so etwas heute in einer fiir die gegenwartige Mentalitat bezeichnenden 
Weise Trauerarbeit. 

77 Vgl. z.B. Jer 7; II; 17; 18; 25; 29; 34; 35; 36; 37; 38 und zu in diesen Kapileln 
vermuteten alteren Kemen die Tabellc bei O. Kaiser, Einleilung. I984 5 , S. 256 bzw. 
ders.. GrundriB II, 1994, S. 79. 

78 E. W. Nicholson, Preaching, 1970. Zu dem in Jer 7; II; 17; 25; 34 und 35 vorlie- 
genden einheitlichen Aufbauschcma vgl. S. 34 und z. B. zum Nachweis der zwischen 
2. Kon 17,13-18 und Jer 7; 25; 26; 29; 35; 36 und 44 bestehenden Kompositionsana- 
logien S. 55 f. 

78 Vgl. Am 5,4-6.14 f.; Zeph 2.3; Hos 10,12 und dazu C. Westermann, Heilsworte, 
FRLANT 145. 1987, S. 181 f. 

80 Vgl. Dtn 6,4 f. 12-15; 7,2-5; 8.19 f.; 9.15 f.; 10.l2f.20; 11.26-28; 12.29-31; 
13,2 ff.7 ff . 13 ff . ; 16,21 f.; 17,2 ff; 18.9ff.20; 20,16 ff.; 23,18 f.; 27.15; 29,15 ff.24 ff.; 
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Sie wird jetzt durch die bereits spatdeuteronomistische Gehorsamsparane- 
se in Dtn 4,1-4.9-14 eroffnet: 81 Als Israel vor Jahwe am Berg Horeb stand 
und der Berg bis in den Himmel hinin entbrannte, da hatten die Israeliten 
keinerlei Gestalt gesehen, sondem bei der Mitteilung der Zehn Worte ledig- 
lich Jahwes Stimme vernommen (V. 12). AnschlieBend habe er Mose beauf- 
tragt, sie die kiinftig zu haltenden Satzungen und Rechtsentscheide zu lehren 
(V. 13-14). Daran schlieBt sich in V. 15— 16a* 82 und V. 19-28 eine weitere 
spatdeuteronomistische bundestheologisch orientierte Paranese an, die aus 
dem gerade Berichteten eine geschichtliche Begriindung fur das Bilderverbot 
ableitet: Weil die Israeliten am Horeb keinerlei Gestalt Jahwes erblickt haben, 
sollen sie sich um ihres Lebens willen hiiten, ein Gottesbild irgendwelcher 
Gestalt herzustellen (V. 15— 16a*[ 16b— 18]). 83 

6. Bilderverbot, Hauptgebot und Monotheismus. In Dtn 4, 1 9-28 wird dann 
von demselben spaten Deuteronomisten jeglicher Gestimdienst verboten. Das 
wird damit begriindet, daB Jahwe Sonne, Mond und Sterne (und das heiBt: 
das ganze Heer des Himmels) 84 alien Vdlkem unter dem Himmel zugeteilt, 
selbst aber Israel angenommen und aus Agypten herausgefuhrt habe, damit 
es sein Erbvolk (n^na ns) sei (V. 19 f.). 85 Das Verbot ist entgegen dem Kontext 
singularisch formuliert. Damit wendet es sich an den einzelnen. An einen 
dffentlichen Gestimdienst ist in der Zeit dieses Auslegers nicht mehr zu den- 
ken. Wohl aber konnte sich der einzelne durch den Anblick des gestirnten 
Himmels bezaubem und verfiihren lassen (vgl. Jer 19,13; Hiob 31,26 f.) und 
dadurch das Hauptgebot verletzen. Die in der Begriindung fiir das Verbot in 
V. 19b vorliegende Anspielung auf Dtn 32,8 f. ist offensichtlich. Sachlich 
wird damit fiir Jahwe die Stellung des hochsten Gottes in Anspruch genom- 
men, als der er denn auch in Dtn 32,8 ausdriicklich bezeichnet wird: Der Gott, 
der die Macht besitzt, iiber die Gestime zu verfiigen, ist jedenfalls der hochste 
Gott. DaB er fiir diesen Deuteronomisten daher auch der einzige Gott war, 


30,17 f.; 32,15 ff. 17 ff. und weiterhin z.B. Jos 23,16; 24,16; Ri 2. 1 0 ff. ; 3,7 f.; 
10,13.15 f.; 1. Kon 9,6; 11,4; 2. Kon 17,35 ff.; Jer 7,4ff.8ff.; 1 1 .9 ff. ; 13,10 f.; 
!6,10ff.l7f.l9f.; 25,4 ff.; 35,15; Ps 8 1 . 1 0 f f . und 106,19 ff.36 ff. 

81 Vgl. dazu D. Knapp. Deuteronomium 4. GThA 35, 1987, S. 43-57 bzw. S 112. 

82 Ohne das ^ap. 

83 Vgl. D. Knapp, a. a. O., S. 68-88. In V. 16b— 18 hat er einen leils spaldtr, teils 
priesterlichen Sprachgebrauch festgestellt und den Abschnitt daher als junge Erganzung 
beurteilt. E. Otto, Deuteronomium 4: Die Pentateuchredaktion im Deuteronomiumsrah- 
men, in: T. Veijola, Das Deuteronomium, SESJ 62, 1996, S. 196-222, vgl. S. 218 f. 
findet in V. 16b— 19 eine riicklaufige Aufnahme von Gen 1,14-27, ficht daher die Aus- 
sonderung von V. 16b-8 an und schreibt 4,1-10 dem Pentateuchredaktor zu. 

84 Zu der astralen Trias (H. Spieckermann, Juda unter Assur, FRLANT 129, 1982, 
S. 222) vgl. auch Dtn 17,3 (als Erlauterung fur ancle re Cotter)-, 2. Kon 23,5 (statt Sterne 
hier Tierkreiszeichen) und Jer 8,2. 

85 Sonst: ‘am s'gulla Dtn 7,6; 14,2 und 26,18; vgl. dazu oben, §2.5, S. 49, aber auch 
Dtn 32,9b. 
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laBt sich aufgrund des Anschlusses an die vorausgehenden V. 16b— 18 zumin- 
dest vermuten: Die Wamung vor dem Gestirndienst schlieBt sich an das dort 
ausgesprochene radikalisierie Bilderverbot an. Versteht man sie als weiter- 
fuhrende Anwendung dieses Verbotes, so wird damit dem Heer des Himmels 
zwar seine gottliche Dignitat, 86 aber nicht seine Ordnungsfunktion fiir die 
Heidcnvolker abgesprochen, 87 die ihnen Jahwe selbst zugewiesen hat. Mithin 
ist er nicht nur der hochste, sondem auch der einzige Gott. Aber diese Kon- 
sequenz zu ziehen, bleibt dem Leser Uberlassen. Denn dem spaten Deutero- 
nomisten ging es nicht um die AusschlieBlichkeit der Gottheit Jahwes, son- 
dem urn die AusschlieBlichkeit des ihm von Israel geschuldeten Dienstes. 
Daher wollte er die Astralreligionen neutralisieren, indem er sie zu einer den 
Volkem von Jahwe zugewiesenen Praxis erklarte. Sein eigentliches Anliegen 
war der praktische, aber nicht der theoretische Monotheismus. Damit aber 
stimmt er letztlich mit den anderen Zeugnissen fiir die ausschlieBliche Gott- 
heit Jahwes im Alien Testament Uberein. 88 

Aus der Fortsetzung in den V. 21-28 kann man entnehmen, daB das Pro- 
blem fiir diesen spaten Deuteronomisten nicht mehr in der offentlichen Be- 
achtung des 1 . Gebotes lag. DaB Israels Gottesdienst keinem anderen Gott als 
Jahwe zu gelten hat, scheint in seiner Zeit unproblematisch gewesen zu sein. 
Stattdessen ging es jetzt darum, die Gefahrdung der zwischen Israel und 
seinem Gott waltenden Grundbeziehung durch den privaten Bilderkult aus- 
zuschlieBen. Darum wechselt die Anrede mitten in der Argumentationskette 
in V. 25 vom Ihr zum Du, um dann sogleich wieder in das Ihr zuriickzufallen: 
Jeder einzelne soli besorgt sein, daB seine Kinder und Enkel es nicht schlimm 
treiben und ein irgendwie gestaltetes Gotterbild machen. Der gewandelten 
Situation entsprechend liegt der Nachdruck auf dem Bilderverbot, weil jetzt 
der private Bilderdienst eine mogliche Gefahrdung des Gehorsams gegen das 
1. Gebot darstellt. Daher bietet der Deuteronomist seine ganzen rhetorischen 
Fahigkcitcn auf, um seine Zeitgenossen und ihre Nachkommen vor dicser 
Gefahrdung des Bundesverhaitnisses und damit der Existenz Israels zu war- 
nen (V. 26-28): Daher crklart er die Zcrstreuung Israels untcr die Volker als 
Folge der Ubertretung des Bildcrverbotes und seines schmachvollen Bildcr- 
dienstes in der Fremde. Oder um es auf eine kurze Formel zu bringen: Jede 
Art von Bilderdienst ist zugleich ein Bruch des Bundcs, den Jahwe mit Israel 
geschlossen hat und stellt daher eine todliche Herausforderung Jahwes als des 
eifernden Gottes, des El Qanna ', dar (V. 23 f.). 


** Zum schiltemde(n) Verhdltnis von Identitat und Differenz zwischen Gotlern und 
Gestimen in der mesopotamischen Religion vgl. H. Spieckermann, FRLANT 129, 
1982, S. 258 f. 

87 Vgl. auch Chr. Dohmen, Bilderverbot. BBB 62, 1987\ S. 207: Hinier dem so 
verstandenen Vers slehl schon ein ausgebildeter Monotheismus, wie er sich fiir Israel 
im Exit vollends herauskristallisiert und vollendet hat. 

18 Vgl. dazu auch oben, §I .5a-b, S. 16 f. 
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Wer Jahwe als den Schopfer des Menschen, Lenker der Geschicke der 
Volker und zugleich als den Gott Israels versteht, muB ihn in der Folge not- 
wcndig als den einzigen Gott begreifen. Diesen SchluB haben dann die beiden 
letzten, das groBe Thema des Kapitels in den V. 29-35 und 36-40 zu Ende 
fiihrenden Deuteronomisten gezogen. Fur sie ist auch die Einhaltung des 
Bilderverbotes kein Problem mehr. Sie konnen sich statt dessen dem Thema 
der Unvergleichlichkeit und AusschlieBlichkeit der Gottheit Jahwes zuwen- 
den. Filr den in den V. 29-35 das Wort nehmenden Theologen ist sie der 
Grund der Hoffnung, im Fall der Umkehr einen gnadigen Gott zu finden.* 9 
Er setzt mit einer Variation der in Jer 29,13 f. in seiner klassischen Gestalt 
begegnenden bedingten VerheiBung ein: Wenn ihr mich von ganzem Herzen 
suchel, so will ich mich von euch finden lassen, sprichl der Herr™ Die Ein- 
sicht in die ausschlieBliche Gottheit Jahwes kann Israel an der Einzigartigkeit 
dessen erkennen, was es mit ihm in seiner Geschichte erlebt hat: Seit der 
Erschaffung der Menschen habe sich nirgendwo und nirgendwann etwas er- 
eignet, was sich damit vergleichen lieBe, daB Israel die Stimme seines Gottes 
aus dem Feuer reden horte und doch am Leben blieb.” Und ebenso einzigartig 
sei es, daB sich Jahwe Israel als sein Volk mit groBen. wunderbaren und 
schrecklichen Machterweisen aus Agypten herausgeholt habe. Daraus zieht 
der Deuteronomist in V. 35 einen SchluB, der wie ein Echo deuterojesajani- 
scher Worte klingt: 92 Du selbst hast es erfahren, damit du weifit, dafl Jahwe 
allein Gott ist und es keinen aufier ihm gibt. Der zweite, in den V. 36-40 das 
Wort nehmende Deuteronomist zieht die Konsequenz aus dem bisher Gesag- 
ten und begrilndet in V. 39 f. die Gehorsamsforderung mit der ausschlieBli- 
chen Gottheit Jahwes: 

39 So erkenne denn heute und beherzige es. dafi Jahwe allein Gott im Himmel 
dmben und auf Erden drunten und keiner sons t ist, 40 und halte seine Salzungen 
und seine Gebole. die ich dir heute gebiele. damit es dir und deinen Kindem nach 
dir wohl ergeht und damit deine Tage idle Zeit lange wahren in dem Lande. das dir 
Jahwe. dein Gott, geben wird. 

Der bildlos verehrte Gott steht nicht nur hoher als allc andcren Gotter, sondem 
er ist seit der Schopfung der Welt der einzige Gott. Hat er Israels Vater geliebt 
und ihre Nachkommen erwahlt und daher aus Agypten befreit (V. 37 f.), so 
schulden sie ihm Gehorsam. In der fikliven Situation am Vorabend der Land- 
nahme pragt Mose Israel ein, daB dieser Gehorsam die Bedingung seines 
Glucks und seines Bleibens in dem ihm zum Erbteil bestimmten Land ist. In 
Wahrheit aber gilt diese Mahnrede dem Israel, das beides verloren hat und 


89 Vgl. dazu auch D. Knapp. GThA 35, 1987, S. 91-106. 

,0 Vgl. Ps 27,7 f. und die Arie des Obadja in Felix Mendelssohn Bartholdys Orato- 
rium Elias, Nr. 4. 

91 Vgl. dazu auch oben. §4.3. S. 93-95 und §6.2, S. 106 f. 

,J Vgl. Jes 41.1 ff.25 ff.; 43,8 ff. und 44,6 ff. und dazu D. Knapp, a. a. O.. S. 105. 
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dessen Schicksalswende allein in der Hand seines Gottes liegt. Die einzelnen 
Gebote bleiben, folgt man dem Gefalle der groBen Rede in Dtn 4,1-40, mil 
dem Bilderverbot verbunden. Seine Einhaltung ist Ausdruck der Treue zu 
dem Grundgebo! der ausschlieBlichen Verehrung Jahwes. Es stellt Jahwe den 
Gottern der Umwelt gegenuber, die in Menschen- und Tiergestalt verehrt 
werden, entriickt ihn dinghaftem Begreifen und verweist sein unterdie Hei- 
den zerstreutes Volk Israel auf den Verkehr mil ihm in dankbarem und ver- 
trauensvollem Gehorsam. Dem Gott, der kein Aspekt der waltenden Machte 
und Krafte dieser Welt ist, sondem als ihr Schopfer und Herr iiber sie alle 
verfiigt, entspricht das Volk, das er sich geschaffen hat. Ihn kann man nicht 
magisch manipulieren oder im Nachspiel des Mythos stimulieren, den Seinen 
Heil und Leben zu geben. Er achtet darauf. daB ihm sein Volk als Person 
begegnet, wie eres als Person behandelt. In der Dialektik dieses Verhaltnisses 
bleibt nicht nur die Gottheit Gottes, sondern auch die Personality des Men- 
schen gewahrt. Flavius Josephus hat dem in c.Ap. 11.190-192 in einer fur 
seine rOmische Umwelt bestimmten Weise pragnanten Ausdruck gegeben: 

Was also sind die Vorschriften und Verhoie [unseres Gesetzes] Sie sind einfach und 
einsichtig: An der Spitze steht als ersies das iiber Gon. Es besagt. dafi Gott das All 
umfafit. vollkommen und gliickselig. Sich selbsl genug und von allem unabhiingig 
ist er Anfang und Mute und Ende alter Dinge. An seinen Werken und Gaben ist er 
klar und deutlicher als sonsl etwas zu erkennen. Aber seine Gestalt und Griifie I a fit 
sich nicht beschreiben (atpato?). Keinerlei Material, sei es auch noch so kostbar. 
ist geeignet fiir sein Bild. Jeder Versuch seiner Nachbildung wdre ein ungeeignetes 
Vorhaben. Nichts. was ihm gleicht. haben wir Jemals gesehen. Es sich vorzustellen 
oder abzubilden wdre frevelhaft. Seine Werke sehen wir: das Licht. den Himmel, die 
Erde. die Sonne, das Wasser. die Arten der Lebewesen. das Wachsen der Frttchte. 
Diese hat Gott gemaclil. ohne Hdnde. ohne Werkzeuge. ohne von ihm bendtigte 
Heifer. Sondem als er es wollte. war es sogleicli in seiner Schcinheit entstanden. Ihn 
miissen wir verehren. indem wir i ms urn Tugend bemiihen: denn das ist die heiligste 
Weise des Gottesdienstes. 

7. Gottes Gegenwart in der Tora und tin Tetnpel. Das Bilderverbot sichert das 
FremdgOttcrvcrbot. Die Uberlegenhcit Jahwes liber die fremden GOttcr auBcrt 
sich in seiner jede bildhafte Darstellung verbietenden Gottheit. Sie erlaubt es, 
seine Herrschaft auch iiber die Astralreligionen auszudehnen: Er hat sie den 
Heidenvdlkem zugedacht. nicht aber Israel. Ihm hat er in seinem Wort am 
Berge Horeb seinen Willen offenbart. Mit ihm hat er dort seinen Bund ge- 
schlossen (Ex 24 und 34). Beispiellos in der Volkerwelt ist die Weisheit, die 
Mose Israel mit den Satzungen und Rechtsentscheiden vermittelt. Beispiellos 
ist die sich in der Erhorung seiner Gebete erweisende Nahe seines Gottes, und 
beispiellos in seiner Gerechtigkeit ist die ihm von Mose vermittelte Weisung 
(Dtn 4,5-8).” Mit ihr besitzl Israel an alien Orten und zu alien Zeiten als das 


” Vgl. dazu auch G. Braulik, ..Weisheit" im Buch Demeronomium, in: Weisheit 
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Volk des Bundes eine Gottesnahe (Dtn 29,13 f.), die von seiner kultischen 
Vergegenwartigung unabhangig ist. Wo immer es in der Tora liest, vernimmt 
es wie die Vater am Horeb die Stimme seines Gottes (Dtn 30,1 1-14). 94 

Das aber schlieBt bei den Deuteronomisten natiirlich die Anerkennung des 
Jerusalemer Tempels als der von Jahwe erwahlten Statte nicht aus. Ihre Reli- 
gionsausiibung bleibt zweipolig: Dem bildlos verehrten Gott begegnet Israel 
zu alien Zeiten in den Worten der Tora, aber gleichzeitig bleibt der Tempel der 
Ort, an den sich der Himmelsgott in einmaliger Weise gebunden hat. 95 Das 
gehort fur die Deuteronomisten zur GesGhichtlichkeit seines Offenbarseins in 
Israel. Daher lieBen sich priesterliches und deuteronomistisches Denken und 
Handeln vereinbaren. Beides ist sachlich durch die Aufbewahrung der Tora in 
der Lade und personell in der Gestalt des Hohepriesters erfolgt: Der Dekalog 
hatte als der Inbegriff der Tora im Zweiten Tempel seinen Platz in der im 
Allerheiligsten stehenden Lade und die Tora den ihren neben der Lade gefunden 
(Dtn 10,5; 1. Kon 8,9; Ex 25,21). Der die Legal itat unddamit die Wirksamkeit 
des Tempelkultes garantierende Hohepriester aber war zugleich die letzte rich- 
terliche Instanz und damit der autoritative Ausleger der Tora. 96 
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§ 8 Jahwes Gegenwart im Tempel und auf Erden 

Lehrsatz 1: Die Vorstellung von Jahwes himmlisehem Palast und der Gottes- 
stadt mit ihrem Tempel als seiner irdischen Entsprechung besitzt ihre Wurzeln 
in der kanaanaischen Religion. Ihr gemaB wohnt der Wettergott zugleich in 
seinem Wolkenpalast und im Adyton des Tempels. Sein Dunkel reprasentiert 
die Wolken, die ihn bei seinem Erscheinen auf Erden verhiillen (III Reg 8,53; 
1. Kon 8,12 f.). Diese Konzeption wurde in der Poesie bis in die Perserzeit 
hinein festgehalten (Ps 48,2 f.). Mit ihr war die GewiBheit der Gegenwart 
Jahwes in seiner Stadt und der sich daraus ergebenden Uneinnehmbarkeit des 
Zion verbunden (Ps 46). So wurde sie zur Basis der eschatologischen Hoff- 
nung vom Anbruch der realen Konigsherrschaft Jahwes iiber die Volker (Ps 
96) und alle Gewalten im Himmel und auf Erden (Jes 24,21-23). 

Lehrsatz 2: Die abnehmende Kraft des mythisch-symbolischen Denkens spie- 
gelt sich in vier unterschiedlichen Konzeptionen, das Verhaltnis zwischen 
Jahwes himmlischer und irdischer Wohnstatt rational zu losen: Wahrend die 
Entsprechung zwischen himmlisehem und irdischem Palast dank des Kon- 
zepts der zwischen beiden waltenden participation mystique , der mystischen 
Teilhabe, ursprunglich kein Problem darstellte, setzt die Rationalisierung mit 
der Vorstellung ein, daB der Tempel der Ort ist, an dem sich dank Gottes 
unsichtbarer Gegenwart Himmel und Erde beriihren (Jes 6,1). Einseitig fur 
Gottes Wohnen im Himmel entschied sich dagegen der Elohist, indem er den 
Tempel zum Himmelstor erklarte, von dem aus eine unsichtbare Treppe Him- 
mel und Erde verbindet, auf der die Engel als Mittler zwischen Gott und Welt 
auf- und absteigen (Gen 28,10 ff.). Ebenso einseitig zugunsten der Prasenz 
im Tempel scheint die priesterliche Kabod-Theologie zu votieren, nach der 
die Herrlichkeit Jahwes als iibersinnliche Lichtgestalt im Allerheiligsten 
wohnt (Ex 29,43^16; 40,34 f.) und der Gemeinde die heilvolle Gegenwart 
Gottes im Priestersegen vermittelt wird (Lev 9,22-24b*; Num 6,24-29). 
Doch durfte diese Losung unter den hier genannten die archaischste sein und 
mit der Entsprechung des himmlischen und des irdischen Gottespalastes rech- 
nen. Die Losung der deuteronomistischen Schem- oder Namenstheologie hin- 
gegen ist nur scheinbar dualistisch. Nach ihr wohnt Jahwe selbst im Himmel, 
aber sein Name als Ausstrahlung seiner Person im Jerusalemer Tempel. An- 
geregt wurde dieses Konzept durch die deuteronomische Vorstellung, daB 
Jahwe durch die Ausrufung seines Namens von dem von ihm erwahlten Hei- 
ligtum Besitz ergriffen hat. 

Lehrsatz 3: Der RationalisierungsprozeB laBt sich an der schrittweisen Aus- 
dehnung der Vorstellung von der Lade (Ps 1 32,7 f. ; 1 . Chr 28,2), dem Tempel 
(Ez 43,7) bzw. dem Tempelberg (Klgl 2,1) und schlieBlich der ganzen Erde 
(Jes 66, 1 ) als dem FuBschemel Jahwes verfolgen. Angesichts des MiBverhalt- 
nisses zwischen der unermeBlichen GroBe Jahwes und der Kleinheit der Erde 
konnte sich die Kultkritik unter dem Vorzeichen der Naherwartung des Heils 
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und eines alien Volkern als Bethaus dienenden Tempels (Jes 56,1-8) in den 
spaten Schriftprophetien der tritojesajanischen Sammlung mit der Tempelkri- 
tik verbinden (Jes 66, 1—4). Gleichzeitig wurde die Gegenwart Jahwes in Israel 
als die seines oder des heiligen Geistes bestimmt (Jes 63,10.16; vgl. Ps 
51,12-13). Die Essener wuBten Gott in dieser Gestalt in ihrer Gemeinschaft 
gegenwartig (IQS 111,6-8). Er verlieh den Frommen den Geist der Demut 
und der Redlichkeit. In der Weisheit Salomos ist er zu dem die Welt umspan- 
nenden und erfiillenden Geist und damit zum Garanten der Allgegenwart 
Gottes geworden (Weish 1 ,5-7). So wie er den Gerechten Weisheit (Weish 
1,3 f.) und dadurch ewiges Leben gibt (Weish 8,13; vgl. 1,15), fiihrt er die 
Gottlosen ihrer verdienten Bestrafung entgegen (1,6). Der heilige Geist ist im 
Judentum der letzten drei Jahrhunderte v. Chr. mithin keine Hypostase, son- 
dem die Form der Gegenwart Gottes in der Welt. 

1 Gottes himmlischer und irdischer Palast. Im vorausgehenden Paragraphen 
sind wir davon ausgegangen, daB die Entsprechung zwischen dem himmli- 
schen und dem irdischen Palast Gottes einst grundsatzlich auch in Israel als 
selbstverstandlich betrachtet worden ist. 1 Erst auf dem Hintergrund dieser 
Vorstellung werden die jiingeren Versuche verstandlich, die sich um ihre Ra- 
tionalisierung bei gleichzeitiger Bewahrung des besonderen Charakters des 
Jerusalemer Tempels als der Statte der Gegenwart Jahwes bemiihen. Eine 
ausdriickliche Bestatigung fur die Annahme, daB der irdische Tempel auch in 
Israel als ein Gegenbild des himmlischen Gottespalastes verstanden worden 
ist, findet sich in dem Bericht der Priesterschrift liber die an Mose ergangene 
Anweisung Jahwes zum Bau des tragbaren Wustenheiligtums als dem Urbild 
des Jerusalemer Tempels. Nach Ex 25,9 zeigt Jahwe selbst Mose ein Modell 
( Tabnit ) 2 der „Wohnstatt“ ( Mischkan ) und seiner samtlichen Geratschaften, 
nach dem dieser das Ganze ausfiihren soil (Ex 25,40). 3 In diesem Mischkan 
will Jahwe selbst inmitten seines Volkes wohnen (V. 7b). Daraus geht hervor, 
daB die irdische Wohnstatt Jahwes von den Priestem als Duplikat seiner 
himmlischen verstanden worden ist. 4 

In urtumlicherer Gestalt begegnet diese Vorstellung in dem Verstandnis des 
Zions als der auf dem auBersten Nordberg gelegenen Gottesstadt, wie sie in 
Ps 48,2 f. zur Sprache kommt. Sie geht auf die im ugaritischen Baalmythos 
belegte Anschauung zuriick, daB der Wettergott im Wolkenpalast auf seinem 
heiligen Berg Zafon wohnt. 5 Von ihr her wird es verstandlich, wie der Dichter 


1 Vgl. oben.S. 161. 

2 Oder: eine Bau- und Ausstattungsskizze. 

3 Vgl. dazu auch S. Wagner, ThWAT I, Sp. 704. 

4 Zu der spezifisch priesterlichen Vorstellung von der Gegenwart Jahwes in Gestalt 
seiner Herrlichkeit, seines Kabod. vgl. oben, S. 41 und unten, S. 191-196. 

5 Vgl. KTU 1. 4. VI. 16-38 und VII.27-32 und dazu R. Hillmann. Wasser und Berg. 
1965, S. 10-21. 
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des 48. Psalms in V. 3 zu der zunachst befremdlich erscheinenden Aussage 
gelangt, der Zion sei der hochste Nordberg, er liege (wie es im Original 
poetisch heiBt) auf den hintersten Teilert 1 ' des Nordens: 

2 Grofi isl Jahwe 
und hoch geriihmt 

in der Sladl unsres Goltes. 

Sein heiliger Berg, 

3 der schon sich erhebl, 

isl Wonne der ganzen Erde, 
der Berg Zion, 
im hochsten Norden 
isl des Grofikonigs Sladl. 

Die Behauptung, daB der Zion der hochste Nordberg sei, entspricht keines- 
wegs den geographischen Gegebenheiten. Man konnte von ihm allenfalls 
sagen, daB er am Nordrand des Landes Juda liegt. Aber das ist nicht die 
Meinung des zu den Tempelsangern der Sippe Korachs 7 gehorenden Dichters. 
Er hat vielmehr die geographische Lage des im Norden Syriens liegenden 
Zafon* auf den Zion iibertragen, obwohl er von den die Stadt umgebenden 
Bergen wie z. B. dem Olberg Oder dem Dschebel al- M untar durchaus an 
Hohe iibertroffen wird. 9 Die Aussage ist mithin nicht gcographisch. sondem 
symbolisch gemeint: Die irdische Gottesstadt ist als solche die Entsprechung 
der himmlischen, der irdische Tempel die des himmlischen Palastes Jahwes, 
der Tempelberg als solcher der Weltberg. Obwohl Jahwe im Himmel wohnt 
und es von dort her blitzen und donncm laBt, erhebt er seine Gewitterstimme 
doch gleichzeitig vom Zion her (vgl. Jer 25,30 mit Am 1,2; Joel 4,16). Trifft 
unsere Konjektur von Ps 8,3 zu, begegnet uns dort eine direkte Erwahnung 
seines himmlischen Wolkenpalastes (Ps 8,2 f.): 10 


* Vgl. akkad. (w)arki. hinter, und (w)arkatum. Hinterteil. Rilckseite. AHw III, 
S. I468bf. und S. 1467bf. 

’ Zu ihrem Aufstieg zur fiihrenden Sangergildc am Jerusalcmer Tempel wahrcnd 
der Perserzeit vgl. H. Gesc, Zur Gcschichtc der Kultsangcr am zweitcn Tempel. in: O. 
Betz u. a., Hg., Abraham unser Vater. FS O. Michel, AGSU 5, Leiden 1963, S. 222-234 
und bes. S. 233 = ders., Vom Sinai zum Zion. BevTh 64, 1974 (1990 1 ), S. 147-158 und 
bes. S. 157 und G. Wanke. Zionstheologie. BZAW 97. 1966, S. 106-117. 

* Vgl. zu ihm H. Niehr, DDD, Sp. 1746-1750. 

’ Vgl. dazu auch R Hillmann. Wasser, 1965, S. 161-164 und R. J. Clifford, Cosmic 
Mountain, HSM 4, 1972, S. 141-148, wobei es fraglich ist, ob man aus KTU 1 .3.111. 
34-IV.48 den Volkerkampfmythos ableiten darf. Ob es sich in Ps 48 urn die Aufnahme 
einer von den Jebusitem vermittelten Tradition handelt, wiees z. B. J. Day, Conflict, UCOP 
35, 1985, S. 137 f. annimmt, oder ob wir es mil einem Zeugnis der von H. Niehr, Gott, 
BZAW 190, 1989, S. 210-220 beschnebenen „Bildungsremythologisierung“ zu tun haben. 
die ihren Hohepunki in der Apokalyptik erreichte, konnen wir hier offen lassen. 

10 Vgl. dazu O. Kaiser, Erwagungen zu Psalm 8, in: K. Seybold und E. Zenger, Hg.. 
Neue Wege der Psalmenforschung. FS W. Beyerlin. HBS 1, 1994, S. 207-221. 
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2 Jahwe. unser Herr. 

wie herrlich ist dein Name 
auf der ganzen Erde. 

3 Der du den Himmel 

mil deiner Majestdt bekleidel. 

,aus dem Gold der Wolken' 
dir eine Fesle gebaut hast." 

Auf keinerlei Konjektur sind wir angewiesen, wenn wir Ps 1 1,4 als Zeugen 
fUr die Vorstellung aufrufen, daB Jahwe in seinem himmlischen Palast 
wohnt; 12 denn hier heiBt es: 

Jahwe weill in seinem heiligen Palast. 

Jahwe. im Himmel (steht) sein Thron. 

Weil der himmlische Konig zugleich im irdischen Jerusalem seinen Palast 
besitzt, wird sich die Stadt nach dem Glauben der nachexilischen Tempelsan- 
ger dem erwarteten letzten Volkersturm gewachsen erweisen, Ps 46.5-8: 1 ’ 

5 Em Strom ' ‘ 14 erfreut 15 die Gottesstadt, 
die heiligste Wohnung des Hdchsten . 16 

6 Jahwe' ist in ihrer Mitte. dafi sie nicht wankt' 1 . 

.Jahwe' hilft ihr beim Anbruch des Morgens. 

7 Toben die Volker. wanken die Reiche. 
beginnt er zu donnern . 18 schwankt die Erde 19 

8 Jahwe Zebaoth ist mil uns, 

Zuflucht ist uns Jakobs Gott. 

2. Der Tempel als Weltberg im aspektivischen und perspeklivischen Denken. 
Es spricht manches fur die Hypothese von Sigmund Mowinckel. daB sich das 
vorexilische Israel alljahrlich den Antritt der KOnigsherrschaft Jahwes in dem 
Kultakt seiner Thronbesteigung vergegenwartigt hat und dabei ihrer Wirk- 
lichkeit innewurde. Wie alle Festakte war auch diese Rite Ausdruck des sym- 


11 Lies: mippaz r °nQnim yissadta 'oz. Mbglichcrweise, aber nicht sicher. gchort auch 
noch das urn deiner Fetnde widen zum Grundbestand. Dann ware der himmlische 
Burgpalast wie im Baal-Mythos Zeuge ftir den vorausgegangenen Sieg iiber den Mee- 
resgott. 

12 Vgl. dazu auch oben. §6.2, S. 132 zu Ps 18,7. 

13 Zur Gleichzeitigkeit von prasentischer und eschatologischer Bedeutung vgl G. 
Wanke, Zionstheologie, BZAW 97, 1966, S. 1 17 f. 

14 Streiche mit G. Wanke. a. a. O.. S. 1 1 seine Kaniile als Glosse. 

15 Der Singular ergibt sich aus der vorausgehenden Streichung. 

14 Zur Voranstellung des attributiven Adjeklivs vgl. GKa § 1 32c, zum Extensivplural 
GKa §132h. 

17 Wortlich: zum Wanken gebracht wird. 

'* Zur Konstruktion vgl. GKa § 1 19q. 

” V. 7ab, ist Konditionalsatz. V. 7b ; Konsekutivsatz Zum Imperfekt in V 7b, vgl. 
Davidson, Syntax §45 R 2. 
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bolischen, aspektivischen Denkens, fiir das sich in dem vom heiligen Wort 
begleiteten heiligen Spiel die Gegenwart Gottes ereignet. 20 In ihm ist der 
eigene hochste Gott der hochste Gott uberhaupt und der eigene Tempel zu- 
gleich der bis in den Himmel reichende Weltberg. Erst nachdem das symbo- 
lische Denken in den Schatten des perspektivischen zu treten begann, konnte 
der Glaube die zeitlos giiltige Mythe in eine Zukunftserwartung umsetzen. 
Der nun in seinen realen Dimensionen wahrgenommene Zionsberg sollte der- 
einst tatsachlich zum Weltberg werden, so daB sich seine geglaubte und seine 
reale Bedeutung deckten. 21 Diese Erwartung wird von der selbstverstandli- 
chen Denkvoraussetzung getragen, daB der eigene Gott der einzig wahre ist, 
der als solcher ebenso iiber die Welt als seine Schopfung wie iiber die Ge- 
schichte gebietet. Erst sollte der Vblkersturm gegen den Zion anbrausen, urn 
dort dank Jahwes Eingreifen sein katastrophales Ende zu finden, wie es Ps 
46,9 ff. in der Art einer Teichoskopie beschreibt: 22 

9a Kommt, schaut Jahwes Wunderiaten, 

10 der die Kriege enden Idfit auf Erden, 

Der Bogen zerbricht und Lanzen zerschmetlerl, 

Wagen mil Feuer verbrennt. 

11 „Lafit ab, und erkennt, dafi ich <Jahwe> bin, 

der sich erhebt iiber die Volker, erhebl iiber die Erde. “ 

12 Jahwe Zebaoth ist mit uns, 

Zuflucht ist uns Jakobs Gott. 

Weiterhin aber sollten die Uberlebenden alljahrlich zum Zion wallfahren, wie 
es in Jes 2, 2-4(5) par Mich 4,1^4(5) 23 verheiBen wird. Diese Weissagung von 
der Volkerwallfahrt lautet in der Fassung des Jesajabuches: 24 

2 Und es wird geschehen: 

In kiinftigen Tagen 

steht fest gegriindet der Tempelberg Jahwes 
Auf dem Gipfel der Berge 
und erhabener als Hiigel. 

Dann stromen zu ihm alle Heiden 

3 und kommen viele Volker und sagen: 

„ Kommt und lafit uns zu Jahwes Berg 


20 Zum Begriff des aspektivischen Denkens vgl. E. Brunner-Traut, Friihformen, 
1992 2 , S.7 f„ zum Gegensatz zwischen modemem, theoretischem und symbolischem 
Denken E. Cassirer, Philosophie II, S. 93-103, zum Kultdrama S. Mowinckel, Religion, 
1953, S. 73-80 und ausfuhrlich A. E. Jensen, Mythos, I960 2 , S. 49-94 

21 Vgl. S. Mowinckel, Psalmenstudien II, SNVAO.HF 1921/6, S. 19-43 und 
S. 226-227 bzw. ders., Religion, 1953, S. 73-80. 

22 Vgl. Ps 46; 48; Jes 33,1 ff.;63,l ff.; Joel 4.1 ff.9 ff.; Zef3,8;Sach 12,1 ff.; 14,1 ff.:, 
vgl. auch Ez 38 f. 

23 Vgl. auch Jes 45,20 ff. 

Vgl. dazu auch O. Kaiser, ATD 17, 1 98 1 5 , S. 60-67. 


24 
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zum Haus des Goltes Jakobs ziehen, 

Dafi er uns seine Wege lehre, 

und wir auf seinen Pfaden wandeln! “ 

Denn vom Zion ergehl die Weisung 
und das Wort Jahwes aus Jerusalem. 

4 Dann richtet er zwischen den Heiden 
und schlichtet er fur viele Volker. 

Dann schmieden sie ihre Schwerter zu Pfliigen 
und ihre Lanzen zu Winzermessern. 

Nie mehr erhebt Volk wider Volk das Schwert, 
noch lemt manfemer das Kriegen. 

3. Der Tempel als Fufischemel Jahwes. Als den vermutlich altesten Versuch 
einer rationalen Vermittlung zwischen der Vorstellung von dem in seinem 
himmlischen und zugleich in seinem irdischen Palast wohnenden Gott kon- 
nen wir die Anschauung betrachten, daB er im Himmel thront, wahrend der 
irdische Tempel Oder ein Teil von ihm seine FuBbank bildet. So unschuldig 
diese Vorstellung anmutet, so sehr ist sie ein Zeichen dafiir, daB die doppelte 
Prasenz Gottes zu einem Problem geworden ist. Als einen signifikanten Zeu- 
gen dafiir kann man den Anfang der Erzahlung von der Berufung des Pro- 
pheten Jesaja in Jes 6 aufrufen. 25 Der fur den vorliegenden Zusammenhang 
relevante V. 1 lautet; Im Todesjahr des Konigs Usija, da sah ich den Herrn 
auf einem hohen und erhabenen Thron, und seine Gewandsaume fiillten die 
Tempelhalle. Die knappe Schilderung setzt voraus, daB die gewaltige GroBe 
Jahwes den Tempel sprengt, so daB ihn nur seine FiiBe beriihren. Allein der 
Saum seines Kleides reicht aus, um das Tempelhaus zu fullen. Vermutlich 
wird dabei vorausgesetzt, daB die eigentliche Statte seiner Gegenwart das 
Allerheiligste des Tempels, der Debir , ist. In ihm befinden sich die Kerublm, 
uber denen Jahwe unsichtbar thront (1. Kon 6,27; 1. Sam 4,4). In dieser 
Visionsschilderung hat der Tempel nichts von seiner WUrde verloren: Er wird 
hier als die Statte verstanden, an der sich Himmel und Erde insofern beriihren, 
als er den FuBen des im Himmel thronenden Gottes als FuBbank dient. 26 Man 
hat spater die schon wegen ihrer kastenformigen Gestalt zu dieser Identifika- 
tion geeignete Lade (Ps 132,7; 1. Chr 28, 2) 27 oder den Tempel (Ez 43,7) 


25 Vgl. auch oben, §5.2, S. 106 f. Wahrend O. Kaiser, ATD 1 8 s , 1981, S. 121-125 
Jes 6 als einen prophetentheologischen Text aus dem 5. Jh. v. Chr beurteilt hat, setzt 
sich U. Becker, Jesaja, FRLANT 178, 1997, S. 61-89 in ausfuhrlicher Auseinanderset- 
zung mit ihm fiir einen jesajanischen Kern in Gestalt von 6,l-5aa.6-8ein, derzunachst 
um V. 5b und dann u V. 5aB erweitert wurde. 

26 Zu der Vorstellung vom Heiligtum als Grenze zwischen Himmel und Erde vgl. 
M. Metzger, Wohnstatt, UF 2, 1970, S. 139-158 bzw. O. Keel, Welt, 1972 2 S. 151-155. 
Zur sekundaren Identifikation der Lade mit dem FuBschemel Jahwes vgl. J. Maier, 
Ladeheiligtum BZAW 93, 1965, S. 68 f. und zur Ubemahme der Formel „Schemel 
seiner FUBe“ aus dem agyptischen Hofstil H.-J. Fabry, ThWAT II, Sp. 352 f. 

27 Vgl. 1. Kon 8,6. 
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einschlieBlich des Tempelberges (Klgl 2,1; Ps 99,5.9) als seinen FuBschemel 
(h°ddm raglaw) bezeichnet. 2 * In dieser Deutung blieb die Distanz Gottes zur 
Welt des Menschen gewahrt, ohne daB der Tempel und die heilige Stadt ihre 
sakrale Wiirde als Ort der gottlichen Gegenwart verloren. 

4. Die „ Hirnmelsleiter ", Die einfachste und geistesgeschichtlich bei wei- 
tem moderner anmutende Losung des Problems, wie sich irdisches und 
himmlisches Heiligtum zueinander verhalten, liegt in der elohistischen Er- 
zahlung von Jakobs Traum in Bethel vor (Gen 28,10-12.16-22*).” Die 
Vorstellung, daB der Tempel der Ort ist, an dem sich Himmel und Erde 
unmittelbar beriihren und Gott in beiden zugleich gegenwartig ist, ist hier 
durch die ersetzt, daB Gott selbst nur im Himmel weilt, der Tempel aber 
der Ort ist, durch den Himmel und Erde mittels einer unsichtbaren Treppe 
verbunden sind. In der Erzahlung bettete Jakob seinen Kopf an der Statte 
auf einem Stein. Dann schaute er im Traum eine auf die Erde gestellte Trep- 
pe, 30 deren Spitze den Himmel beriihrte. Auf ihr stiegen die Engel Gottes 
(O'nVg 'stibtp) auf und nieder. Daran erkannte Jakob, daB es sich bei der 
Statte um das Tor des Himmels 31 handelt. Daher errichtete er am Morgen auf 
ihr eine Massebe 32 und nannte die Statte Beth-El, d.h.: Haus Gottes (Gen 
28,19a; vgl. 35,7). 33 Gott bleibt so dem fiir den Elohisten typischen Wissen 
um die Distanz zwischen Gott und Welt gemaB selbst im Himmel. Aber sein 
irdisches Heiligtum ist gleichsam das Torhaus zu seinem himmlischen, von dem 
aus eine unsichtbare und allein den Boten Gottes vorbehaltene Treppe nach 
oben fiihrt. 34 Mit wachen Augen gibt es im irdischen Heiligtum weiterhin 


21 Zur Vorstellung von der Erde als dem FuBschemel Jahwes in Jes 66,1 vgl. unlen, 
S. 205. 

” Zum literarischen Befund vgl. L. Schmidt. El und die LandverheiBung in Bet-El 
(Die Erzahlung von Jakob in Bet-El Gen 28, 1 1-22), in: I. Kotlsieper u. a., Hg., FS O. 
Kaiser, 1994, S. 156-168 und bcs. S. 157-162; zur jahwistischen Bearbcitung H.-Chr. 
Schmitt, Josephsgeschichte, BZAW 154, 1980, S. 104-107; komplizicrter beurteiltdcn 
Befund Chr. Levin. Jahwist, FRLANT 157, 1993, S. 216-220, einfacher, als Ergebnis 
einer spatcr erganzten Grundcrzahlung E. Blum. Komposition. WMANT 57, 1984, 
S. 7-35; vgl. dazu kritisch S. McEvenue. Sources in Genesis 28,10-22?, ZAW 106, 
1994, S. 375-389 und zum Alter H.M Wahl, Jakobserzahlungen, BZAW 258, 1997, 
S. 272-278. 

30 Zur Diskussion des mit Treppe ubersetzten Wortes sullam vgl. C. Houlman, What 
Did Jacob See in His Dream at Bethel? Some remarks on Genesis XXVIII 10-22*, VT 
27. 1977, S. 337-351. 

31 Vgl. auch den Namen der heiligen Pforte am Ende der zum Etmenanki, zum 
Marduk-Tempel fiihrenden ProzessionsstraBe in Babel bab ilu bzw. bdb ildni, die Pforte 
Gottes bzw. der Gotten nach dem schlieBlich die ganze Stadt benannt worden ist, E. 
Unger. Artikel Babylon, §3, RLA 1, S. 333. 

32 Vgl. dazu oben, S. 171. 

33 Vgl. dazu auch C. Westermann, BK 1/2, 1980, S. 550. 

34 Wenn die Menschen von sich aus versuchen sollten, einen bis an den Himmel 
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nur die Massebe, den Denkstein zu sehen, der Gottes Gegenwart reprasen- 
tiert und hier ganz ungeniert auf Jakob zurilckgefiihrt wird. 35 

Selbst im Traum bleibt Gott dem Menschen verborgen. Er offenbari sich 
ihm lediglich durch seine Stimme. 36 Die Ausnahme bildet Mose, zu dem Gott 
am Tage sprach, als er mit den Herden seines Schwiegervaters unvermutet 
zum Gottesberg gekommen war (Ex 3,4). 37 Diese Distanz zwischen Gott und 
Welt und Gott und Mensch verhindert aber nicht, daB Gott wahmimmt, was 
auf Erden geschieht und demgemaB handelt.” Das schlieBt selbstverstandlich 
die Gcbetserhorung ein (Ex 3,9). Den Engeln kommt, wie wirbereits gesehen 
haben, dabei die Aufgabe zu, Gott bei seinem Handeln in der Welt zu vertreten 
(Gen 22,10 ff.; Tob 3,24 f.). Als Mittlem zwischen Gott und Welt wurde ihnen 
schlieBlich auch die Aufgabe zugeschrieben, die Gebete der Menschen vor 
Gott zu bringen (Tob 12,12; TestLev 3). 39 Das Heiligtum ist nach der Deutung 
des Elohisten die Statte, die zu Gott durch die Engel in besonderer Verbindung 
steht. Der Analogiegedanke hat weiterhin dazu gefuhrt, daB man davon iiber- 
zeugt war, daB die Engel Gott im Himmel in ahnlichcr Weise wie die Priester 
und Leviten auf Erden dienten. Sie sangen die Sabbat- und Festlieder, wah- 
rend die Gott am nachsten stehcnden ihm statt des blutigen ein Rauchopfer 
darbrachten. 40 


reichenden Turm zu bauen, so miissen sie notwendig an dieser Aufgabe scheitem, Gen 
11,1-9. Die Aussage in V. 8, daB Jahwe zur Besichtigung des hybriden Werks vom 
Himmel herabfahren muB, betont das Unzureichende des zum Scheitem verurteilten 
Versuchs. Die Vorstellung als solche mutet archaisch an (Ps 18,20), ist aber hier wie in 
Ex 3.8 und 19.18 vermutlich bereits archaisierend eingesetzt. Zum jahwislischen Anteil 
an Ex 3 vgl. oben. S. 89-91, zu Gen 1 1,1 ff. kiinftig M. Witte. Die biblische Urgcschich- 
te. BZAW 1998. 

35 Zu den Masseben als amkonische Reprasentanten der Gegenwart Gottes im ei- 
senzeitlichen Palastina vgl. T N. D. Mettinger, Image, CB OT 42, 1995, S. 32-35 und 
S. 143-168. 

3 * Gen 20,3; vgl. 21,12 mit V. 14, vgl. 22.1. mil V.3. 

3? Vgl. dazu oben. §4 3, S. 93. 

31 Gen 20,3 ff.; 21,17; 22,9-12; Ex 3.9f. Zur Unterscheidung zwischen dcr in Gen 
20,laot|. b.2-3.5aa. 7aa.b.8aa,. 9.11. 14-15 enihalienen Grunderzahlung und der jiin- 
geren Bearbeitung vgl. I. Fischer. Erzeltem, S. 137-156 bzw. die dem Band beigege- 
bene Obersichtstafel. 

39 Vgl dazu oben. §6.7, S. 157 sowie H. Bietenhard, Welt, WUNT 2, 1951, S. 106 
bzw. M. Mach, Entwicklungsstadien. TStAJ 34. 1992. S. 229. 

40 Vgl. z. B. Jes 6,3; Tob 8,15; 1. Hen 39,12; Test Lev 3,2 ff. und C. Newson, Songs 
of the Sabbath Sacrifice. A Critical Edition, HSSt 27, 1985 und hier zur Funktion 
S. 17-21 und S. 59-72; die Texte 4QShirShab(4Q40CM05); 1 !QShirShab( 11Q17) in 
Ubersetzung auch bei F. G. Martinez. The Dead Sea Scrolls Translated, Leiden 1994. 
S. 4 19-43 1 bzw. 4Q400-407 bei J. Maier, Die Qumran-Essener: Die Texte vom Tolen 
Meer II. Die Texte der Hohle 4, UTB 1863, 1995, S. 377-417 und zum Ganzen M 
Mach, Entwicklungsstadien. TStAJ 34, 1992. S. 219-239. 
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5. Die Gegenwart der Herrlichkeit Jahwes inmitten seines Volkes. Die 
radikale Gegenposition zu diesem Konzept stellt die priesterliche Vorstellung 
von der Gegenwart der Herrlichkeit Jahwes, seines Kabod, im Adyton des 
Mischkan , des Zeltheiligtums als dem Urbild des Jerusalemer Tempels dar. 41 
Denn hinter der Betonung der realen Gegenwart Jahwes in Gestalt seiner 
Herrlichkeit inmitten seines Volkes tritt seine himmlische Wohnstatt vollstan- 
dig in den Hintergrund. DaB es eine solche auch nach priesterlicher Vorstel- 
lung gibt, geht jedoch deutlich genug aus Gen 1 ,26; 5,22 f. und zumal aus Ex 
25,9.40 hervor: Wenn Gott seinen EntschluB, den Menschen zu erschaffen, 
dem himmlischen Hofstaat bekannt gibt; 42 wenn er Henoch von der Erde 
entrtickt und wenn er Mose das Modell der Zeltwohnung zeigt, so ist dabei 
offensichtlich vorausgesetzt, daG er selbst im Himmel wohnt und sein himm- 
lischer Palast das Urbild des irdischen Heiligtum darstellt. 43 Aber das Interesse 
der Priesterschrift gilt nicht der himmlischen Wohnung, sondem der Gegen- 
wart Jahwes inmitten seines Volkes. DaB er in der Gestalt seiner Herrlichkeit 
spater tatsachlich im salomonischen Tempel weilte, hat ein priesterlicher Re- 
daktor mit einem knappen Nachtrag in der Erzahlung von seiner Einweihung 
in 1. Kon 8,10 f. festgehalten: Nachdem die Priester die Lade unter die Fliigel 
der Kerubim gestellt und das Allerheiligste verlassen hatten, habe die Wolke 
bzw. die Herrlichkeit Jahwes das Tempelhaus erfullt. 44 - DemgemaB stellte 
sich den Spateren die Frage, ob die Herrlichkeit Jahwes bei der Entweihung 
des Tempels durch die Babylonier noch in ihm gegenwartig war. Die Antwort 
gibt der Bericht in Ez 10,18a.l9ba; 11,23, daG die iiber dem Thronwagen, 
der nasnn ( Merkaba ), weilende Herrlichkeit Jahwes den Tempel und die Stadt 
Jerusalem schon vor ihrer Zerstorung verlassen hatte. 45 In der das Ezechiel- 
buch beschlieBenden Vision vom neuen Tempel und heiligen Lande schaut 
der Prophet nach Ez 43, 1-1 1 ihre Riickkehr: Durch das Osttor wird sie in den 
neu errichteten und von allem Gotzendienst gereinigten Tempel einziehen, 
um nun fur immer in ihm zu wohnen. 46 Der modeme Leser empfindet zwi- 
schen diesen beiden Berichten und dem von der Berufung Ezechiels in Ez 
1 ,4-28 einen Widcrspruch: Denn dort laBt der fur die Episode verantwortliche 
Tradent dem Propheten die Herrlichkeit Jahwes an dem im sudmesopotami- 
schen FluB Kebar erscheinen, obwohl sie sich zu dieser Zeit eigentlich noch 
im Allerheiligsten des Tempels befinden miiBte. Da zur Berufung eines Pro- 


41 Vgl. dazu ausfiihrlich M. Weinfeld, Deuteronomy, 1972 (ND), S. 198-206. 

42 Vgl. dazu unten, §11.6, S. 303. 

43 Vgl. dazu auch B Janowski, Suhne, WMANT 55, 1982, S. 311 sowie oben, S. 162. 

44 Vgl. dazu E. WUrthwein, ATD 1 1/1, 1985 2 , S. 88 z.St. 

45 Zu den literarischen Verhaltnissen in Ez 10 und 11 vgl. K.-F. Pohlmann, ATD 
22/1, 1996, S. 132 f.; S. 155 f. und S. 170. 

46 Vgl. dazu auch B. Janowski, Mitte, JBL 2, 1987, S. 168-173 = ders., Gottes Ge- 
genwart, 1993, S. 122-127. 
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pheten nach der traditionellen Ansicht eine Thcophanie gehorte, 47 konntc sie 
sich der spate, in priesterlichen Vorstellungen beheimatetc Prophetentheologe 
nicht anders als in Gestalt einer Erscheinung der Herrlichkeit Jahwes vorstel- 
len, die dadurch ermoglicht wurde, daB sich ihm der Himme! offnete (Ez 
1,1 J. 4 * Dabei hat er offenbar keinen Widerspruch zu dem in Ez 10 und 11 
Berichteten empfunden, weil er nicht perspektivisch, sondem aspektivisch 
dachte. Mithin gilt die Antwort nur fiir die konkrete Frage, ohne daB eine 
Notigung zur Abstimmungen der auf verschiedene Fragen gestellten Antwor- 
ten besteht. Frage und Antwort in Ez 1.4 ff. galten der Legitimation des Pro- 
pheten, in Ez 10 f. aber der Wahrung der Ehre und Heiligkeit Jahwes. 49 

Das eigentliche Ziel der Priesterschrift bildet die Sinaiperikope mil ihrem 
Bericht von der erfiillten VerheiBung, daB Jahwe in Gestalt seiner Herrlichkeit 
inmitten seines Volkes wohnen werde (vgl. Gen 17,7; Ex 6,7 und 29,45 f. mil 
40, 34). 50 Darauf weist die chiastische Entsprechung zwischen der Einleitung 
des Berichts iiber die Sinaioffenbarung in Ex 24,I5b-18a und 25,1 und dem 
Schopfungsbericht in Gen 1 , l-2,4a hin: Dem sechstagigen Redcn Jahwes und 
seinem Schweigen am siebten Tag am Anfang korrespondiert sein sechstagi- 
ges Schweigen und Reden am siebten Tag auf dem Sinai; denn so lange 
verweilt seine von einer Wolke bedeckte Herrlichkeit schweigend auf dem 
Berge, bis er am siebten Tage zu Mose redete, um ihn mil dem Bau des 
Zeliheiligtums zu beauftragen. 51 Der vomehmste Zweck dieses Heiigtums 
war es, Ort der Gegenwart der Herrlichkeit Jahwes inmitten seines Volkes zu 
sein (Ex 29,45 f.). Erst sie legitimierte den von den Priestem am Altar voll- 
zogenen siihnestiftenden Kult. So kam Jahwes Schopfungs- und im Abraham- 


47 Vgl. Jes 6,1 ff. und Jer 1,4 ff. 

4 * Zum Befund vgl K.-F. Pohlmann, ATD 22/1, S. 56-62. 

49 Zu ahnlichen Brauchen und Vorstellungen in der griechischcn und romischen 
Religion vgl. W. Burkert, Griechische Religion. RM 15, 1977, S. 108 f. und Plut. Numa 
9. So wie in Rom den Vestalinnen das cwige Feuer in Obhut gegeben war, wurde es 
auch in Delphi und Athcn von Jungfraucn versorgl. War es erloschen, durfte es nur mil 
cinem Hohlspiegel neu ent/undet wcrden. Auf den im Freien stehenden AltSren der 
Griechen und Romer brannte jedoch kein ewiges Feuer, es muBte vielmehr bei jeder 
Feier neu enlziindet werden. Andercrseits konnte an die Stelle des ewigen Feuers eine 
ewige Lampe tretcn. Die Lampe Athenas aber soli kurz vor der Eroberung der Stadl 
durch Sulla erloschen sein. 

}0 Vgl. dazu oben, §2.3, S. 41 und B.Janowski, Siihne. WMANT 55, 1982, 
S. 309-311. Zur Problematik der Zugehongkeit der Erzahlung Ex 16* zu P*. in dcr in 
V. 6 und 1 1 f. die Herrlichkeit Jahwes bereits vor der Ankunft am Sinai erscheint. vgl. 
oben. §2.3, S. 43. 

51 Auf dieses Verhaltnis hat C. Westcrmann. Herrlichkeit. in: AThANT 59. 1971, 
S. 233 = ders.. Forschung. ThB 55, 1974, S. 121 aufmerksam gemacht; zur Sache vgl 
B. Janowski, WMANT 55, 1982, S. 309-311 Man wird sich dabei auch daran zu erin- 
nem habcn, daB am Sabbat, an dem Israel zu ruhen aufgetragen ist. Ex 31,12-17; 
35,1-3. Jahwe zu ihm durch die Tora redet. 
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bund begonnenes Erwahlungshandeln in dem Befehl zur Errichtung des Hei- 
ligtums an sein Ziel (Ex 29,45 f.): 5J 

45 Und ich will mitten unter den Israeliten wohnen und ihnen Gott sein. 46 Und sie 
werden erkennen, dap ich Jahwe, ihr Gott bin. weil ich sie aus dem Land Agypten 
herausgefuhrt habe. urn in eurer 53 Mine zu wohnen. Ich bin Jahwe. ihr Golt. u 

Von dem Einzug der Herrlichkeit Jahwes in den fertiggestelltcn Mischkan 
berichtet Ex 40,34 {.: Als Mose den Bau und die Einrichtung des Zcltheilig- 
tums vollendei hatte, bedeckte die Wolke das Zelt der Begegnung, den isia 
i>nx,“ wahrend die Herrlichkeit Jahwes die Wohnstatt, den Mischkan, mit 
ihrem Lichtglanz erfullte und damit das Heiligtum legitimierte. 56 Der im Him- 
mel wohnende Gott ist nun wahrhaft auf Erden anwesend. Daher konnte Mose 
das Zelt nicht betreten. Ebenso soli es den Priestem nach dem uns schon 
bekannten Erganzer bei der Einweihung des salomonischen Tempels ergan- 
gen sein: Auch sie konnten nicht zu ihrem Dienst hinzutreten, weil die von 
der Wolke bedeckte Herrlichkeit des Herm ihn erfullte (1 . Kon 8,10 f.). Denn 
kein Mensch vermag ihren todbringenden Anblick zu ertragen (Ex 33,22 f.). 57 
Nach der priesterlichen Vorstellung war das Allerheiligste des Tempels der 
Ort seiner Gegenwart: Beschirmt von den Flugeln der Kerubim weilte seine 
Herrlichkeit Uber der auf der Lade ruhcnden Kapporet, der Suhnplatte. 5 ' Von 
hieraus redete er einst unmittelbar zu Mose und spater zu dem Hohenpriester 
durch die in der Lade verwahrte Edut, das Zeugnis, in Gestalt des Zweitafel- 
gesetzes des Dekaloges (vgl. Ex 25,21 f. mit Dtn 10,5; 1. Kon 8,9) 59 und die 
neben ihr deponierte Tora (Dtn 31,26). Diese allerheiligste Statte durfte im 
Zweiten Tempel sclbst der Hohenpriester nur einmal im Jahr am GroBen 
Versohnungstag betreten, um sich und sein Haus zu entsuhnen. Selbst ihn 
hatte der Anblick der Herrlichkeit Jahwes getotet. wenn er ohne eine die 


” Vgl. Gen 17,7 und Ex 6,7 und zum Ganzen P. Weimar, Sinai und Schopfung. 
Komposition und Thcologie dcr Pricsterschriftlichen Sinaigeschichte. RB 95, 1988, 
S. 337-385. 

” Sic!. 

3 ‘ G liest in V. 46b stall des Nommalsatzes: um ihnen Gott zu sein. 

H In der Lutherbibel mit Stiftshiitte (ibersetzl. Leider unterscheidet sie nicht konse- 
quent zwischen der Wohnstatt und der Stiftshiitte und verunklart so den Befund. vgl. 
z. B. Ex 24-26, wo sie Mischkan mil Stiftshiitte iibersetzt. 

56 Die Einfiigung des Zeltes dcr Begegnung, des 'Ohel Md c ed. erfolgt auffalliger- 
weise erst in Ex 33,7 ff. und ddrfte mithin zu P" gehoren. Sie dienl der Vorbereitung der 
Murrgeschichten in Num. wo das Zelt die Statte ist, an dcr Jahwe Mose seine Entschcide 
eroffnet, vgl. Num 7,89; 11.24 f.; 12.5 f.; 14.10 f.; 16,19 ff.; 17,8 ff.; 20,6ff. Vgl. zu 
diesen auch oben. §2.3. S. 43. 

57 Vgl. dazu oben. §4.3, S. 94. 

s * Zur Wortbedeulung vgl. B. Janowski, Siihne, WMANT 55. 1982, S. 271-276 und 
zumal S. 271 f. Anm 456. 

M Vgl. dazu B. Janowski, Siihne, S. 290-294. 
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Kapporet bedeckende Raucherung hinter den Vorhang getreten ware, (Lev 
16,11-13)“ 

Kultgeschichtlich und theologisch bedeutsam zugleich isl auch der Bericht 
iiber die erste Opferfeier in Lev 9. In ihr wallet Aaron wie iiblich als Urbild 
des Jerusalemer Hohenpriesters seines Amies. 61 Hier heiBt es in den V. 22. 
23b.24b, 63 daB die Herrlichkeit Jahwes dem ganzen, sogleich jubelnd und 
anbetend zu Boden fallenden Volk erschienen sei, als Aaron nach der Ver- 
brennung der fur Jahwe bestimmten Opferteile vom Altar her das Volk ge- 
segnet hatte. 63 

Darin zeigt sich einerseits, wie Moshe Weinfeld richtig beobachtet hat, ein 
tiefgreifender Unterschied zu den alteren Theophanieschilderungen: M In ih- 
nen erscheint Jahwe als der alte Wettergott: im Gewitter- und Hagelsturm 
fahrt er herab und schleudert seine Blitze, deren krachender Widerhall die 
Erde erzittem und die Menschen erschrocken zusammenfahren IaBt. 65 Wah- 
rend die Menschen normalerweise vor dem im Wettersturm seine Macht of- 
fenbarenden Gott erschauem und sich in Sicherheit zu bringen suchen (Ex 
20,19 f.; Hab 3,9 ff.), sind die ZUge der Gewittertheophanie beim Priester auf 
die Wolke und die von ihr bedeckte Herrlichkeit Jahwes reduziert (Ex 
24,15b. 16). Bei ihr handelt es sich nicht mehr urn eine naturliche. sondem 
urn eine iibematurliche. metaphysische Lichterscheinung. die bei den Zeugen 
Bewunderung und Jubel auslost (Lev 9,23b.24b). 

Wenn auf den Priestersegen in Lev 9 das Erscheinen der Herrlichkeit 
Jahwes folgt, so heiBt das in unsere Sprache iibersetzt, daB er die Gegenwart 
Gottes vermittelt. Das ist freilich eine Aussage des Glaubens; denn sehen und 
horen kann man in der Opferfeier nur das Handeln und Reden des Hohen- 
priesters. Ben Sira schildert es im letzien. dem Hohenpriester Simon II. (ca. 
218-192 v. Chr.)gewidmetenTeil seines Lobes der Voter (Sir 50,5-21). Wah- 
rend Simon das Opfer darbrachte, bliescn andere Priester ein Trompetensig- 
nal, urn Jahwe an sein Volk zu erinnern. Dann Helen alle Anwesenden anbe- 
tend nieder. wahrend die Tempelsangcr einen Hymnus anstimmten. Nach der 
Darbringung des Opfers stieg der Hohepriester vom Altar herab, erhob seine 


40 Vgf dazu auch oben, §4.3. S. 94. 

61 Vgl aber auch. was T.N. D. Mcttinger, Dethronement, CB.OT 18, 1982. S.96 
iiber das Revolutionare der Konzeption cines tragbaren. nicht an einen erwahltcn On 
gebundenen Heiliglums sagt, wie es in der oben. S. 43 f.. erwihnten priesterlichen 
WUstenzugerziihlung seinen Ausdruck findet. 

61 Zur Literarkritik vgl M Noth. ATD 6. 1962 (ND), S. 67 f. z.St. 

45 Vgl mil T.N. D. Mettinger. Dethronement. CB.OT 18, 1982, S. 88 f. auch Ps 50,2 
und 80.2: Der Kabod befindet sich permanent im Begegnungszelt. manifestiert sich 
aber dem Volk nur bet besonderen Anlasscn in der Art einer Emanation. 

44 M Weinfeld. Deuteronomy. S 204 f. Zur Sache vgl. auch J Jeremias. Theopha- 
nie, WMANT 10. 1977 2 . Im Blick auf die Ableitung der Sinaitheophanie von vulkani- 
schen Erschetnungen ward man eher zuriickhaltcnd zu urteilen haben. 

46 Vgl dazu oben. §6.2, S. 132 f. 
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Hande und segnete den ganzen Qahal, die ganze Gemeinde Israels 66 mit dem 
Segen des Herm, den sie niederfallend entgegennahm. Jahwe selbst hat Mose 
nach Num 6,22-27 geboten, Aaron und seinen Sohnen die Segensformel 
mitzuteilen. 67 Seiner Form nach ist er eine Segensbitte. Dabei ist die Gemein- 
de dessen gewiB, daB Gott die Bitte seines Priesters erhort, der durch die 
Salbung zu seinem Dienst geweiht und durch gottlichen Befehl zu diesem 
Tun bevollmachtigt ist (Num 6,22 f.); denn iiber ihm steht die VerheiBung der 
gottlichen Erfiillung (Num 6,27). Der auch den christlichen Gottesdienst be- 
schlieBende sogenannte aaronitische Segen lautet (Num 6,24-26): 

24 Jahwe segne dich und behiile dich. 

25 Jahwe lasse sein Antlitz auf dich leuchten 
und sei dir gnadig. 

26 Jahwe erhebe sein Antlitz zu dir hin 
und gebe dir Heil. 

Der Segen Gottes bedeutet Schutz, er ist Ausdruck seiner freundlichen Zuwen- 
dung zur 68 und Wahmehmung der Gemeinde. 69 Jahwe selbst erfullt die Segens- 
bitte seines Priesters, indem er Israel umfassendes Heil ( Schalom ) gibt, das 
Gesundheit, Fruchtbarkeit, Wohlstand und Frieden und damit alles, was das 
Leben lebenswert macht, einschlieBt. 70 Der Priester verfiigt nicht iiber Gottes 
Segen, er ist kein Magier, sondern er muB ihn und soil ihn fur Israel erbitten. 7 ' 
Trotzdem ist er mehr als ein bloBes Gebet, weil er die Gegenwart Gottes ver- 
mittelt und gleichsam Bund und Erwahlung kraft der Nennung des Namens 
Jahwes erneuert. 72 


66 Zur semantischen Entwicklung des Wortes, die von der Bezeichnung einer An- 
sammlung von Menschen zu der einer Kultgemeinde fiihrte, vgl. F.-L. Hossfeld, E. M. 
Kindi und H.-J. Fabry, ThWAT VI, Sp. 1204-1222. 

67 Vgl. dazu K. Seybold, Segen, 1977 und femer die beiden Formeln des Priester- 
segens auf zwei Silberplattchen in einem vermutlich im 6. Jh. v. Chr. angelegten und 
bis ins I Jh. benutzten Familiengrab auf dem Ketef-Hinnom in Jerusalem AHI 4.301 
und 302; HAE Jer(x): 34 und 35 bzw. die deutsche Bearbeitung von D. Conrad, TUAT 
11/6, 1991, S. 929, der ihre Datierung aufgrund des Schriftbildes umdie Mine des 7. Jh.s 
fur moglich hielt. Inzwischen hat J. Renz, HAE I, 1995, S. 448-452 eine ausfiihrliche 
palaographische Analyse vorgelegt, die ihn fur eine Ansetzung im 2.-1. Jh. v. Chr. 
eintreten laBt. Die Texte spiegeln also nicht die Vor-, sondem die Nachgeschichte des 
aaronitischen Segens. 

68 Vgl. auch Ps 31,17; 67,2 f.; 80,4.8.20; 1 19,135 sowie Ps 4,7, femer Ps 9,17; 44.4 
und 89,16 und dazu F. Notscher, Angesicht, 1924 = 1969, S. 140-144. 

69 Vgl. auBer Ps 4,2 auch D. N. Freedman und B. E. Willoughby, ThWAT V, 
Sp. 640 f. 

70 Vgl. F. Horst, Segen und Segenshandlungen in der Bibel, EvTh 7, 1947/48, 
S. 23-37 und hier S. 29 f. = ders., Recht, ThB 12, 1961, S. 188-202 und hier S. 194 f. 
bzw. F. J. Stendebach, Artikel salom, ThWAT VII, Sp. 13-46 und besonders Sp. 27. 

71 Zum Segen vgl. auch unten, S. 258 f. 

72 Vgl. dazu GAT III. 
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Mehr als das, was in Ex 24, 1 7 gesagt ist, erfahren wir in der Priesterschrift 
iiber das Aussehen der Herrlichkeit Jahwes nicht. Aber in Erinnerung daran, 
daB Gott den Menschen gemaB Gen 1,26 f. nach seinem Bilde geschaffen 
hat, 73 sind wir wohl berechtigt, die Beschreibung der Herrlichkeit Jahwes in 
dem Bericht von der Berufung des Propheten Ezechiel in Ez 1,22-28 zur 
Erganzung heranzuziehen. Der Gegenstand verlangte von dem Erzahler groB- 
te Zuriickhaltung, weil die Beschreibung des Aussehens Gottes angesichts 
des Bilderverbots eigentlich die Grenzen des Erlaubten iiberschreitet. Der 
Erzahler versucht der ihm dadurch aufgenotigten Gratwanderung gerecht zu 
werden, indent er bei allem, was er schildert, ein es war wie voranstellt. Wir 
konnen es dem hebraischen Aquivalent fur das deutsche Wort wie gemaB das 
k'-transzendentale nennen: Uber den Hauptem der zuvor beschriebenen vier 
Mischwesen mit ihren vier Gesichtem (1,4-13) befand sich etwas wie eine 
feste Platte, die von ihren Fliigeln getragen wurde. Oberhalb der Platte aber 
war etwas , das wie ein aus vier Saphirsteinen gebildeter Thron aussah. Darauf 
saB einer, der aussah wie ein Mensch. Oberhalb dessen, das wie seine Hiiften 
aussah, strahlte es wie ein Glanz von WeiBgold, nach unten hin aber sah es 
aus wie ein Feuer. 74 Diese leuchtende Glanz- und Flammengestalt aber war 
rings von einem regenbogenfarbigen Glanz umgeben. So wird die Herrlich- 
keit Jahwes hier als seine iibersinnliche, von einer Mandorla umgebene Licht- 
gestalt beschrieben. 75 Die Herrlichkeit Jahwes ist also nichts anderes als Gott 
selbst in seiner leuchtend flammenden Lichtgestalt. 76 In Ez 1 ,22-28 handelt 
es sich um die einzige vollstandige Beschreibung der Gestalt Gottes im Alten 
Testament. AuBer Jes 6, 1 f. kann man ihr allenfalls noch Dan 7,9 f. an die 
Seite stellen. Dort heiBt es am Anfang einer Schilderung des jiingsten Ge- 
richts: 


9 lch schaute: 

Da wurden Throne aufgestellt 
und ein U roller nahm Platz. 

Sein Kleid war weifi wie Schnee 
und sein Haupthaar rein wie Wolle. 
Flammen von Feuer waren sein Thron, 
dessen Rader lodemdes Feuer. 


73 Vgl. dazu auch M. Weinfeld, Deuteronomy. S. 201 und S. 205, wo er auf das Moliv 
des Bogens in Gen 9,13 ff. hinweist, das ebenfalls Gottes menschenahnliche Gestalt vor- 
aussetzt Zur Gottebenbildlichkeit des Menschen vgl. unten, §11.6, S. 303-309. 

74 Vgl. dazu auch K.-F. Pohlmann, ATD 22/1, 1996, S. 59: Wie der Thron genau 
aussiehi. wird nicht gesagt. Ebenso bleibt der Thronende selbst, abgesehen von dem 
vage andeutenden Hinweis „wie derAnblick eines Menschen" im funkelnden Licht und 
Feuerglanz verborgen. 

75 Zu den Einzelheiten vgl. W. Zimmerli, BK XIII/1, S. 55-70 und O. Keel, Jahwe- 
Visionen, SBS 84/85, 1977, S. 191-273 bzw. die Zusammenfassung S. 269-273. 

76 Vgl. auch 1. Hen 14,15-23. 
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1 0 Ein Slrom von Feuer flofi aus 
und ging aus von ihm. 

Tausendmal Tausende dienten ihm, 

und zehntausendmal Zehnlausende sianden vor ihm. 

Das Gerichl nahm Plalz und die Bucher Harden geoffnel 

Bei dem Apokalyptiker bevolkert sich die himmlische Welt: In seinem himm- 
lischen Thronsaal ist Gott von einer uniiberschaubaren Zahl von Engeln als 
seinen Dienem umgeben. 71 Und wie bei einer irdischen Gerichtsverhandlung 
besitzt der hdchste Richter seine Beisitzer, die nach ihm Platz nehmen und 
die Himmelsbiicher aufschlagen, in denen alle Taten der Menschen verzeich- 
net sind (vgl. auch 1. Hen 104,1; Lk 10,20; Offb 3,5; 20,12). In diesem 
Mythologem findet die Uberzeugung ihren symbolischen Ausdruck, daB al- 
les, was Menschen tun, von Gott wahrgenommen und vergolten wird (vgl. 
auch Weish 1,2— 10). 7 * 

Blicken wir zuriick und fragen, welchen Beitrag die Priesterschrift zur 
Losung des Problems der Anwesenheit Gottes im Himmel und zugleich in 
seinem Heiligtum geleistet hat, so wird ein Doppeltes deutlich: Selbstver- 
standlich wuBte sie, daB Jahwe eigentlich im Himmel wohnte. Aber dank 
seiner in freier Gnadenwahl erfolgten Selbstverpflichtung, wahrhaft der Gott 
der Nachfahren Abrahams zu sein, beauftragte er Mose. ihm ein Heiligtum 
zu bauen, in dem er in der Gestalt seiner Herrlichkeit inmitten seines Volkes 
wohnen werde. Die himmlische Wohnstatt tritt damit hinter der irdischen 
vollstandig zuriick, weil das eigentliche Anliegen der Priesterschrift die Bin- 
dung Jahwes an sein Volk und seine Offenbarungsgegenwart in Israel ist.” 
Handelte es sich bei dieser Vorstellung nicht nur um eine aspektivische, 
die Frage seiner Gegenwart in Israel beantwortende, sondem zugleich um 
eine perspektivische Losung, so miiBte man folgern, daB Jahwe nur noch in 
den Zeiten in seinen himmlischen Palast zurtickkehrt, in denen er seinen 
irdischen zur Zerstorung preisgegeben oder sich wegcn seiner kultischen Ver- 
unreinigung aus ihm zuriickgczogen hat. Diese Auskunft wirkt so rationali- 
stisch, daB sie sich damit selbst widerlcgt. In diesem Fall hatte sich die prie- 
sterlichc Konzeption in der Zeit dcs Zweitcn Tcmpcls kaum durchgesetzt, in 
der Jahwe ausdriicklich als der Gott des Himmels bezeichnet werden konnte 
(vgl. z. B. Esr 1,2; 7,12; Neh 1,5; Dan 2,17 f.) und seine Rolleals solcher(wie 
es sich auch in den Psalmen spiegelt)* 0 unbestritten war.*' Daher dilrfen wir 
annehmen, daB sich die Rationalisierung der Priesterschrift allein auf die 
Theophanievorstellung beschrankte, sie aber das Verhaltnis zwischen himm- 


" Vgl. 1. Hen 14,22 f.;Offl> 5,11. 

7 * Vgl. dazu unten. §6.7, S. 142. 

n Vgl. dazu auch B Janowski. JBTh 2. 1987, S. 185 = ders.. Gottes Gegenwart, 
1993, S. 139. 

•° Vgl. z. B Ps 14.2 par 53,3; 68.36; 102,20. 

Vgl dazu oben. §3.3, S. 76. 


•l 
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lischem und irdischem Heiligtum gar nicht als Problem empfand, sondern im 
Bann der Vorstellung der beide Bereiche vereinigenden participation my- 
stique verblieb. 82 Unter dieser Voraussetzung lassen sich zum einen die prie- 
sterliche Traditionen weiterfiihrenden Vorstellungen von dern himmlischen 
Thronwagen Jahwes, der Merkaba, und der ihn umringenden Engelscharen 
am einfachsten verstehen, wie sie uns in den himmlischen Liturgien der Qum- 
rantexte begegnen. 83 In dieselbe Richtung weist es, daB der Herr nach der 
Ansicht der Rabbinen allenfalls seine Schekina, seine Gegenwart, inmitten 
Israels wohnen lieB, selbst aber im Himmel blieb. 84 

6. Die Gegenwart Jahwes in seinem Namen. Einen ganz anderen Weg als 
die Priester schlugen die deuteronomistischen Schreiber mit ihrer Na- 
menstheologie ein. Wir konnen ihre Entwicklung anhand des Kultzentralisa- 
tionsgesetzes in Dtn 12 und des Berichts iiber die Tempelweihe Salomos in 
1. Kon 8 verfolgen. Dabei setzen wir zweckmaBig mit dem Kultzentralisati- 
onsgesetz ein, das die Einheit und die Reinheit des Kultes an einem einzigen, 
von Jahwe selbst bestimmten Ort verlangt und damit dem Jerusalemer 
Reichsheiligtum eine exklusive Dignitat zuerkennt. In ihm finden sich vier 
verschiedene Kultzentralisationsformeln, die sich auf vier literarische Schich- 
ten verteilen und damit eine theologische, von den Deuteronomikem zu den 
Deuteronomisten fuhrende Entwicklung spiegeln. In dem deuteronomischen 
Kemgesetz V. 13-18* 85 begegnet in den V. 14 und 18 die Kurzformel, die 
den Opferdienst auf die Statte begrenzt, die Jahwe, dein Gott, erwahlen 
wird. i6 Die Dignitat des Heiligtums beruht mithin allein auf seiner Erwahlung 
durch Jahwe. Eine weitere Erklarung wird dafiir nicht gegeben und scheint 
angesichts der gottlichen Entscheidung auch nicht erforderlich. 87 

Das andert sich bereits in der ersten, vermutlich noch deuteronomischen 
Fortschreibung der V. 20-28*. 88 Sie expliziert die in V. 15 f. erteilte Erlaub- 


82 Vgi. dazu oben, S. 1 62 f. 

83 Vgl. dazu J. C. Collins, Apocalypticism, 1997, S. 136-149. 

84 Vgl. dazu E. Levine, Aramaic Version, BZAW 174, 1988, S. 58 f. 

88 Vgl. dazu R. P. Merendino, Gesetz, BBB 31, 1969, S. 48-50; G. Seitz, Studien, 
BWANT 93, 1971, S. 209; M. Rose. AusschlieBlichkeitsanspruch, BWANT 106, 1975, 
S. 65 f.; A. D. H. Mayes, NCBC, 1979, S. 222; T.N. D. Mettinger, Dethronement, 
CB.OT 18, 1982, S. 54; E. Reuter, Kultzentralisation, BBB 87, 1993, S. 105 f. und M. 
Keller, Untersuchungen, BBB 105, 1995, S. 23-34, der S. 32-34 dafiir eintritt, daB das 
Kultzentralisationsgesetz immer schon Jerusalem bzw. den Zion als den von Jahwe 
erwahlten Ort im Auge hatte. Zu V. 14b als Erganzung vgl. Merendino, S. 31; Seitz, 
S. 210; Rose, S. 66 und Reuter, S. 68, zu dem von V. 19 Reuter, S. 77 f. 

86 Vgl. mit Keller, BBB 105, S.6 Dtn 12,14.18.26; 14,25; 15,20; 16,7.15.16; 
17,8.10; 18,6 und 31,11, den Katalog S. 8 f. sowie mit S. 59 auch Jos 9,27; 1. Kon 
8,44ba.48bP; 11,13.32. 

82 Zur Bedeutung des Verbs bahar erwahlen, vgl. oben, §2.4, S. 46. 

88 Merendino, BBB 31, S. 48; Seitz, BWANT 93, S. 210 f., der V. 20 und V. 23-25 
als noch jiinger einstuft; Rose, BWANT 106, S. 68-72; Mayes. NCBC, S. 222 und 
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nis der profanen Schlachtung. In ihr begegnet in V. 21 die Langformel I, die 
an die Kurzformel ein um seinen Namen dorthin zu legen (dp io® ai®!j) 
anhangt. 89 AuBerdem erscheint in V. 26 noch einmal die Kurzformel. Dem 
so erweiterten Gesetz hat der erste Deuteronomist (DtrH) die V. 8-12 vor- 
geschaltet und dem in V. 1 1 wiederholten Zentralisationsgesetz eine histo- 
rische Perspektive gegeben. 90 Er benutzt in V. 1 1 die Langformel II, daB die 
Opfer und Abgaben zu der Statte zu bringen sind, die Jahwe, dein Gott, 
erwahlen wird, um seinen Namen dort wohnen zu lassen. 9 ' SchlieBlich hat 
ein spater Deuteronomist in den V. 2-7 eine Mahnrede vorangestellt. 92 Er 
benutzt eine Kombination der beiden Langformeln I und II. Die Israeliten 
werden zunachst im Sinne der Isolationsparanese aus Dtn 7 dazu aufgefor- 
dert, die Kultstatten und Kultembleme der Heiden zu zerstoren und Jahwe, 
ihrem Gott, keinesfalls auf dieselbe Weise wie jene zu dienen (V. 2-4). 9 ’ Sie 
sollen vielmehr die Statte aufsuchen, 

die Jahwe, euer Gott, aus alien euren Stammen erwahlen wird, um seinen Namen 

dorthin zu legen, damil er dort wohne. 

Natiirlich stellt sich die Frage, wie diese drei Langformeln zu verstehen sind. 
Am einfachsten und daher wohl auch am unumstrittensten laBt sie sich im 
Blick auf die Langformel I beantworten. Der sonstige biblische Sprachge- 
brauch der Wendung einen Namen hinlegen zeigt, daB sie den Akt der Na- 
mensgebung, 94 der Verleihung von Ruhm und Ansehen 95 oder des Herrschafts- 


Mettinger, CB.OT 18, S. 54 und Keller, BBB 105, S. 35-38. Reuter, BBB 87, S. 106 
weist dieser ersten Redaktion die V. 19.21-24.26 f. und V. 25 der folgenden Redaktion 
zu, vgl. S. 109. 

89 Noch Dtn 12,5.21; 14,24 und 1. Kon 14,21. Zur Prioritat von M gegeniiber dem 
Samaritanus, der hier Formel II bietet, vgl. Keller, BBB 105, S. 18. 

90 Merendino, BBB 31. S. 52; Rose, BWANT 106, S.72; T. Veijola, Konigtum, 
AASF. B. 198, 1977. S. 16 Anm. 5: DtrH; Mayes, NCBC, S. 222; Mettinger, CB.OT 
18, S. 54; Reuter, BBB 87, S. 109 f. und Keller, BBB 105, S. 38-40. 

91 op 13®!>. Noch Dtn 14,23; 16,2.6; 26,2; Neh 1,9; vgl. Jer 7,12 und Esr 6,12 
( meinen Namen). Beachtenswert ist, daB G das um zu legen mit ovopdoou und das um 
wohnen zu lassen mit einem emxXTi0f|vat wiedergibt, Keller, BBB 105, S. 20 f. N. 
Lohfink, Zur dtr Kultzentralisationsformel, Bib. 65, 1 984, S. 297-329 und hier S. 3 10 = 
ders., Studien, II, SBAB 12, 1991, S. 147-177 und hier S. 158, weist daraufhin, daB G 
bereits das wohnen in Ex 29,45 f. entsprechend iibersetzt und so die Theologie des 
Wohnens im Tempel im Sinne der dort erfolgenden Anrufung seines Namens gedeutet 
hat. 

92 Merendino, BBB 31, S. 48 und S. 54; Rose, BWANT 106, S. 72; T. Veijola, Ko- 
nigtum, AASF.B 198. 1977, S. 16 Anm. 5; DtrN; Mayes, NCBC, S. 222; Mettinger, 
CB.OT 18. S. 54; Reuter, BBB 89, S. 1 10 f. mit Eingrenzung auf V. 5-7 unter Zuwei- 
sung von V. 20 und 28 zur selben Schicht. Dabei laBt sie offen, ob V. 24 und 29-31 
von derselben Hand stammen. Vgl. weiterhin Keller, BBB 105, S. 40-42 mit Eingren- 
zung auf V. 4-7. 

93 Vgl. dazu oben, §2.5, S. 49. 
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antritts und der Besitzergreifung bezeichnen kann. % Fragt man, welche dieser 
drei Bedeutungen den Akt der Erwahlung des Tempels am besten zu begrtin- 
den vermag, ist es zweifellos die dritte: Jahwe erwahlt sich seine kiinftig 
einzig legitime Kultstatte, indem er sie durch die Ausrufung seines Namens 
in Besitz nimmt und seiner Herrschaft unterstellt. 97 Damit nahert sich ihre 
Bedeutung der im Jeremiabuch begegnenden Formel an, daB der Jerusalemer 
Tempel das Haus ist, das nach Jahwes Namen genannt ist. 98 

Die ganze Bandbreite der Bedeutung der Langformel I besitzt die akkadi- 
sche Wendung sakan suma , den Namen hinsetzen. Ihre Verwendung laBt sich 
vom 18. bis zum 776. Jh. v. Chr. nachweisen. Unter ihren Bezeugungen be- 
finden sich zwei Briefe des Jerusalemer Stadtkonigs Abdi-Hepa aus dem 
14. Jh. v. Chr. und eine auf einer Inschrift des neubabylonischen Konigs Ne- 
bukadnezar II., der Jerusalem 587 erobert und zerstort hat. 99 Da die Langfor- 
mel II in ihrer Erweiterung dasselbe Verb wie die akkadische Formel verwen- 
det, liegt die Annahme nahe, daB es sich bei der Wendung den Namen hin- 
setzen um eine dem Akkadischen und dem Hebraischen gemeinsame 
idiomatische Wendung handelt. Trafe das zu, so ware die Bedeutung der 
Langformeln I und II identisch. 100 Dieser Losung stellt sich aber die kombi- 
nierte Langformel des spaten Deuteronomisten in Dtn 12,5 entgegen, der den 
Zusatz der Langformel I durch den der Langformel II erlautert. Hatte der 


94 Vgl. Ri 8,31; 2. Kon 17,34; Neh 9,7; Dan 1,7; 5,12 und dazu Keller, BBB 105, 
S. 107 f. 

95 2. Sam 7,23 par 1. Chr 17,21; vgl. Keller, S. 107. 

96 Num 6,27; vgl. Keller, BBB 105, S. 107 f. und dazu die Erlauterung, die H. 
Holzinger, KHC IV. 1903, S. 29 z.St. gibt: Es handle sich beim Segen um einen Akt 
der Emeuerung der Aufnahme in die Jahwegemeinschaft. In der Karatepe-Inschrift KAI 
26.111,14-16 begegnet die Formel unter Verwendung eines Parallelverbs. Sie bezieht 
sich auf die Anbringung einer Inschrift (vgl. Y. Avishur, Studies of Stylistic Features 
Common to the Phoenician Inscriptions and the Bible, UF 8, 1976, S. 1-22 und hier 
S. 10 f. unter B.8). Diese Bedeutung diirfte fur die dtr Formel a priori ausscheiden, da 
im Tempel von Jerusalem keine entsprechende Inschrift mil dem Jahwenamen existiert 
zu haben scheint. 

97 Vgl. auch Keller, BBB 105, S. 113. 

98 Jer 7,1 1.14.30; 32,34 und 34,15. Vgl. auch die Ausdehnung der Formel auf Jeru- 
salem in Jer 25,29 und T.N. D. Mettinger, Dethronement, CB.OT 18, S. 62-65. 

99 Auf die Briefe Abdi-Hepas hat R. de Vaux, Lieu, in: FS L. Rost, hg.v. F. Maass, 
BZAW 105, 1967, S. 219-228 alsersterhingewiesen. Weitere Parallelen haben A.S. van 
der Woude, Artikel sem/Name, THAT II, 1 976, Sp. 935-963, hier Sp. 953-955 und S. D 
McBride, The Deuteronomic Name Theology, PhD Thesis, Harvard 1969 (unpubliziert, 
vgl. T.N. D. Mettinger, CB.OT 18, S. 57) beigebracht. Die einschlagigen Belege sind 
jetzt bequem bei Keller, BBB 105, S. 110-113 zuganglich. 

100 Vgl. dazu z. B. A.S. van der Woude, THAT II, Sp. 955, der auf Ex 20,24 verweist; 
S. D. McBride, Name, S. 206 (zit. bei E. Reuter, BBB 87, 1993, S. 129 Anm. 81); 
ahnlich G. Braulik, Deuteronomium 1, NEB, 1986, S. 97 f.; Reuter, BBB 87, 1993, 
S. 128 f. 
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Deuteronomist die Langformel II im Sinne der Langformel I interpretieren 
wollen, hatte er namlich genau umgekehrt verfahren miissen. DemgemaB ist 
die Langformel II mit ihrer Wendung den Namen dort wohnen lassen in der 
Tat Ausdruck einer Schem- Oder Namenstheologie. 101 Der Name Jahwes ist 
nach der in den beiden deuteronomistischen Formeln seinen Niederschlag 
findenden Vorstellung dauernd im Tempel gegenwartig und vertritt den im 
Himmel wohnenden Gott. 

Damit setzen sich die Deuteronomisten von der alteren und auch weiterhin 
in der Poesie begegnenden Vorstellung ab, daB Jahwe selbst im Tempel wohnt, 
wie es z. B. in Jes 8,18; Joel 4,17.21 und Ps 135,21 vorausgesetzt wird.' 02 
Trotzdem ist Jahwe auch nach der Namenstheologie im Tempel insofem pre- 
sent, als man den Namen gleichsam als Ausstrahlung seiner Person betrach- 
tete. 103 Diese vermittelte Form der Gegenwart Jahwes aber reicht aus, um dem 
im Tempel vollzogenen Kult seinen Sinn zu erhalten und den in seinem Be- 
reich gesprochenen Gebeten die Gewahr ihrer Wahmehmung durch Gott zu 
garantieren. Trotzdem sollte man zogern, den Namen Jahwes in dieser Funk- 
tion als eine Hypostase zu bezeichnen, weil er keinerlei Eigenstandigkeit 
besitzt und mithin auch keine eigenen Handlungen vomehmen kann. Er ist 
ein ubersinnlicher Teil der im Himmel residierenden Gottheit. 104 In diesem 
Sinne handelt es sich bei den drei Langformeln um sachgemaBe Auslegungen 
der Erwahlungsformeln im Horizont der gesteigerten Empfindung des zwi- 
schen Gott und seiner Welt bestehenden Abstandes. Einerseits wird Jahwe 
von seinem erwahlten Heiligtum durch die Ausrufung seines Namens Besitz 
ergreifen. Andererseits wird dieser Name unsichtbar in ihm gegenwartig sein, 
so daB Gott wahrnimmt, was sich im Tempel ereignet. 105 


101 Auf den Sprachgebrauch des Verbs sdkan im Grundslamm und im als Kausativ 
dienenden D-Stamm (Piel) haben sich T.N. D. Mettinger, CB.OT 18, S. 58 f. und unter 
Vorfiihrung der biblischen Belege Keller, BBB 105, S. 1 16-129 berufen und daher die 
Deutung der Langformel II im Lichte der akkadischen Wendung abgelehnt. Damit 
bestatigen sie die z. B. von O. Grether, Name, BZAW 64, 1934, S. 32; G. von Rad, 
Deuteronomiumstudien, FRLANT 58, 1947, S. 25 f. = ders., GSt zum AT II, hg. v. R 
Smend, ThB 48, 1973, S. 127 f.; F. Dumermuth, ZAW 70, 1958, S. 70; R. E. Clements, 
God, 1965, S. 94 f. und W. Zimmerli, GrundriB, ThW 3/1, 1981 4 (1989 6 ), S. 66 vertre- 
tene Deutung der Formel. 

102 Vgl. auch Am 1,3; Joel 4,16. 

103 Vgl. dazu oben, §3.2, S. 72-74. 

104 G. Pfeifer, Ursprung und Wesen der Hypostasenvorstellungen im Judentum, AzTh 
1/31, 1967, S. 15 hat die Hypostase dahingehend definiert, daB sie eine GroBe ist, die 
am Wesen einer Gottheit teilhat. die durch sie handelnd in die Welt eingreift, ohne dafi 
sich ihr Wesen im Wirken dieser Hypostase erschopft. M. Keller, BBB 105, S. 139-141 
halt diese Bestimmung fur weit genug, um den Namen Jahwes als eine Hypostase Oder 
doch Semihypostase anzusprechen. Er betont aber mit Recht, daB ihm keinerlei Mit- 
wirken an Jahwes Handeln, geschweige denn ein selbstandiges Agieren zukomml. 

105 G. Seitz, Studien, BWANT 93, 1971, S. 222. 
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Wenden wir uns zur Kontrolle dem Bericht iiber die Einweihung des salo- 
monischen Tempels in 1 . Kon 8 zu, so bestatigt sich das anhand von Dtn 1 2 
gewonnene Eigebnis. Auch in ihm ist der Tempel der Ort der Anwesenheil des 
Namens Jahwes. Literarisch ist der Text ebenfalls mehrfach geschichtet. Wir 
beschranken uns zunachst auf die fur das hier verhandelte Problem der Schem- 
Theologie relevanten Partien und setzen demgemaB bei den V. 14-17 ein. Bei 
ihnen handell es sich urn eine Ansprache Salomos an die versammelte Kultge- 
meinde, den Qahal Israels. Im Mittelpunkt seiner Rede steht der Gedanke, daB 
sein Tempelbau die Erfullung der David in 2. Sam 7,13 gegebenen VerheiBung 
darstellt. Nach ihr sollte nicht er, sondem erst sein Sohn dem Namen Jahwes 
ein Haus bauen.'* Folgen wir den Analysen von Ernst Wiirthwein, so stammt 
diesc Rede von derselben spatdcuteronomistischen Hand wie das in den 
V. 22-26.28 anschlieBende Gebet des Konigs. 107 In ihm geht es um die David 
in demselben Orakel gegebene DynastieverheiBung (2. Sam 7,13.16). Dann 
folgt in den V. 29-53 das mehrfach erweiterte. in seiner Grundschicht aber 
ebenfalls auf den spaten Deuteronomisten zuriickgehende Tempelweihgebet 
Salomos und in den V. 54-66 der literarkritisch ahnlich zu beurteilende Bericht 
liber Salomos Segensansprache (V. 54-61) und seine Opfer (V. 62-66). 

Da die Rede Salomos in den V. 14-21 um den Tempelbau kreist, begegnen 
in ihr gleich eine ganze Reihe seiner Legitimierung dienender Aussagen. In 
V. 16 zitiert Salomo ein an seinen Vater David gerichtetes Wort Jahwes, nach 
dem er keine Stadt aus alien Stadten Israels erwahlt habe, um ein Haus zu 
bauen, damit sein Name dort sei. Die Erwahlungsformel dieses Zitats bestcht 
aus drei Teilen, aus der Erwahlungsformel (a), der Bauformel (b) und der 
Namcnsformel (c). Von ihnen begegnen (b) und (c) in den V. 18.19 und 20 
in der beide umgreifenden Formel, ein Haus flir den Namen Jahwes bauen. 
Was der Vater nicht durfte, das hat der Sohn getan und dem Namen Jahwes 
der Wcissagung gemaB ein Haus fUr seinen Namen gebaut. Isoliert kommt 
das Glied (c) noch einmal in der Einleitung zum Tempelweihgebet in V. 29 
als Zitat eines Gottcswortes vor. Salomo bittct hier Jahwe, dem Haus unab- 
lassig seine Aufmerksamkeit zuzuwenden, von dem er gesagt hatte Mein 
Name soli dort sein.', und die zu ihm hin gcsprochenen Gebele zu crhoren. 
Der im Tempel prasente Name gibt ihm eine Dignitat. die Gott veranlassen 
sollte, ihm bestandig zugewandt zu sein. So unterschiedlich die in Dtn 12 und 
1. Kon 8 begegnenden Formeln sind, so einig sind sie sich in der Absicht, 
dem Jerusalemcr Tempel seine Bedeutung als der einzig legitimen Kultstatte 
Jahwes mittels der Anwesenheil seines Namens zu sichem. 10 ’ Dabei laBt der 


104 Nach T. Veijola. Dynastie, AASFB 193, 1975. S. 79 f. gehoren DtrH die 
V. 1 lb. 13. 1 6. 18-21 und 25-29 an, wahrcnd die V. 6. 1 la.22-24 auf DtrN zuriickgehen 
107 Vgl. dazu E. Wurthwein. ATD 11/1, 1984 : , S. 95-102. 

loa Vgl. dazu auch M. Keller, BBB 105. S. 104 f. und zu den im DtrG verwandtcn 
Formeln S. 59-105 
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spate Deuteronomist in den V. 30.3 1 f.35 f.38 f.42 f. und 47 f. keinen Zweifel 
daran, daB Jahwe selbst im Himmel wohnl und die Gebete ihn nur dort errei- 
chen konnen. Aber dank seines geheimnisvoll im Tempel anwesenden Na- 
mens diirfen die Beter darauf vertrauen, daB er das Flehen derer erhort, die 
zu diesem Haus hin gewandt beten (vgl. auch Dan 6,11)."” 

7. Die Erde als Schemel Jahwes und seine Gegenwart als heiliger Geist. 
Wir konnen uns den in diesem Paragraphen verfolgten Wande) der Vorstel- 
lungen von der Beziehung zwischen Jahwes Wohnen im Himmel und seiner 
Anwesenheit im Tempel am besten vergegenwartigen, wenn wir noch einmal 
zu I . Kon 8 zuriickkchren und dort den bisher nicht beachteten Tempelweih- 
spruch in V. 12 f. und die in V. 27 nachtraglich eingefiigte Inteijektion be- 
dcnken. Der eine fiihrt in die Fraglosigkeit einer Zeit zuriick, in der das 
mythische Denken noch ungebrochen Gott zugleich im Himmel und in sei- 
nem Tempel wuBte. Die andere verweist uns in eine Zeit, in der die Tem- 
peltheologie als solche fragwiirdig zu werden begann, sich aber dank der 
Macht ihrer Tradition noch behauptete. DcrTempelweihspruch 1. Kon 8,12 f. 
stammt der Auskunft der Septuaginta in III Reg 8,53a gemaB aus einem Buch 
der Lieder oder, falls es sich um einen Schreibfehler handelt, aus dem Buch 
des Wackeren oder Redlichen, das auch Jos 10.12 f. und 2. Sam 1,18 zitiert 


1OT Man weiB die Leislung des Elohisten und der Dcutcronomisten erst rechl zu 
wiirdigen, wenn man sich vergegenwartigt, wie ungebrochen die Vorstellung vom Tern- 
pel als dem irdischen Wohnsitz der Gotter in der Umwelt Israels gewesen ist. Man wird 
daher die Bedeutung der anikonischen Kultlradition in Israel fur den in diesem Para- 
graphen geschildcrtcn ProzcB kaum uberschalzcn konnen Als Kontrastbeispiel sei die 
Inschrift Nr. I des letzten neubabylonischen Konigs Nabonid (555-538 v. Chr.) bei St. 
Langdon, Die neubabylonischen Kbnigsinschriften, VAB 4, 1912, S. 219-229 herange- 
zogcn. Hier bcnchtet der Konig in Col.II,47 ff., wie ihn die Nachricht von einem schwe- 
ren Bauschaden an dem von Nebukadnezar erbautcn Tempel des Sonnengottes Scha- 
masch namens Ebarra in Sippar so langc angstigtc. bis cr den Gott (in der Gestalt seiner 
Statue) von dort herausgebrachl hatte. Dann riB cr den Tempel ein und bautc ihn neu 
und kostbarer wiedcr auf, um anschlieBend den Gott wieder in ihn zu geleiten, 
Col.III.4 ff. In dem Schamasch gewidmetcn Gebet Col. III. 1 1-21 heiBl es: 1 1 O SamaS. 
grofier Herr des Himmels und der Erden, Lichl der Cotter, seiner Voter. 1 2 Sprofiling 
des Sin und der Ningal, 14 wenn du in Ebarra. deinen Liebltngstempel, einziehst. in 
detnem ewigen Gottergemach du Wohnung ntmmst. 15 so blicke mich. Nabonid. den 
Konig von Babylon, den Fursten. deinen Erhalter, 16 den Erfreuer deines Herzens, den 
Erbauer deiner erhabenen Wohnstatte. 1 7 meine frommen Taten freundlich an! 18 Tag- 
lich beim Aufgang und Dahinschwinden. im Himmel und auf dem Erdboden 19 gestalle 
giinslig meine Vorzeichen. meine Gebete nimm an und 20 erhore mein Flehen! Zepler 
und zuverlassigen Herrscherstab. 2 1 die du mir in meine Hand gegeben. moge ich 
besitzen immer und ewig! Gleichzeilig erhalten wir hier einen Einblick in die mu der 
Hepatoskopie verbundene Vorstellung. daB der Sonnengott die Vorzeichen aufgrund des 
vor Beginn der Schlachtung des Schafes an ihn gerichleten Gebetes positiv oder negati v 
zu beeinflussen vermag. Vgl. dazu auch oben, §7.3, S. 170 Anm 43. 
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wird. 110 Der Tempelweihspruch lautet in seiner griechischen, von der hebrai- 
schen abweichenden Fassung in III Reg 8,53“: 

Die Sonne hat Jahwe an den Himmel gestellt, 

Er selbsl hat erkldrt, er wolle im Wolkendunkel wohnen: 

„Bau mir nun ein Haus, ein Haus meiner Heimstatt, 
dafi ich don ewiglich wohne!" 

In der hebraischen Fassung in 1. Kon 8,12 f. lautet er dagegen: 

Jahwe hat gesagt, er wolle im Wolkendunkel wohnen. 

So baute ich dir ein Herrschaftshaus, 
eine Wohnstatt fur dein Wohnen auf ewig. 

Die griechische Fassung wirkt mit ihrer Gegeniiberstellung von Sonne und 
Wolkendunkel urspriinglicher. Es mag sein, daB dem fur den hebraischen Text 
verantwortlichen Schreiber das Nebeneinander von Sonne und Jahwe als so 
anstoBig erschien, daB er sich zu einer Anderung gedrangt fiihlte." 1 Im Gan- 
zen ging es ihm offensichtlich darum, das Lied starker in den Kontext einzu- 
binden. Daher macht er aus Jahwes Forderung, ihm einen Tempel zu bauen, 
die Erklarung Salomos, daB er es getan und damit seinen Wunsch erfiillt habe. 
Der fur unsere Uberlegungen wesentliche Gedanke ist in beiden Texten ent- 
halten: Das Adyton des Tempels gilt ganz unproblematisch als die Wohnstatte 
Jahwes. Dabei entspricht das Dunkel der Tempelcella dem Wolkendunkel, in 
das er bei seinen Epiphanien gehiillt ist." 2 Das Verhaltnis zwischen irdischem 
und himmlischem Heiligtum bedarf offensichtlich keiner Klarung und wird 
daher auch nicht angesprochen. Im Rahmen des symbolischen Denkens mit 
seinem das Verhaltnis zwischen den beiden Bereichen bestimmenden Prinzip 
der participation mystique ergibt sich fur den Dichter kein Problem." 3 

DaB es fur die im 6.-5. Jh. v. Chr. tatigen Deuteronomisten der Klarung 
bedurfte, haben wir oben bei der Erorterung von Dtn 1 2,8 ff.20 ff. und 1 . Kon 
8,17 ff. gesehen. Fur sie wohnte Jahwe selbstverstandlich im Himmel, hatte 
aber den Tempel durch die Anwesenheit seines Namens als einer Ausstrah- 
lung seiner selbst ausgezeichnet. SchlieBlich hat jedoch eine ganz spate Hand 
V. 27 in das Gebet Salomos V. 22-26 + 28 eingefiigt, in dem der Konig 
staunend auf das MiBverhaltnis zwischen der unermeBlichen GroBe Gottes 
und der Kleinheit des Tempels hinweist: 

Ja, kann denn Gott wirklich auf Erden wohnen ? Siehe, der Himmel in seiner Uner- 
mefilichkeit 1,4 kann dich nicht fassen, wie dann das Haus, das ich dir gebaut habe! 


110 Vgl. J. Wellhausen, in: F. Bleek, Einleitung in das AT, Berlin 1878 4 , S. 236.. 

111 A. van den Bom, OTS 14, 1965. S. 244 referiert bei E. Wiirthwein, ATD 11/1, 
1984 2 , S. 85 Anm. 12. 

112 Vgl. oben, §6.2, S. 132 f. 

113 Vgl. dazu oben, S. 1 62 f . 

114 Die Formel Himmel der Himmel bezeichnet den Superlativ; dabei ist das waw 
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Selbstverstandlich soli damit die Wiirde des Tempels nicht angetastet, son- 
dem erst recht zum BewuBtsein gebracht werden. Aber der Vergleich zeigt, 
daB die alte Selbstverstandlichkeit mil der man den Tempel als Wohnstatt des 
Himmelsgottes betrachtet hatte, dahin war. 

Das ist Geist von dem Geist, der uns in Jes 66,1-4 begegnet. Hier stellt 
der spate Tradent des Jesajabuches in dem bedingten Heilswort den ganzen 
Tempeldienst zugunsten der Demut und Ehrfurcht vor dem Wort Jahwes in 
Frage (V. 1-2): 

1 Der Himmel ist mein Thron, 

und die Erde der Schemel meiner Fufie. 

Was ist das fur ein Haus, das ihr mir bauen konnlel, 
und was ist das fiir ein Orl. an dem ich ruhen kdnnte? 

2 Meine Hand hat dies alles gemacht, 

und dies alles ist „mir"" 5 zu eigen, sprichl Jahwe. 

Aber ich blicke auf den. der gebeugten und zerschlagenen Geistes ist, 
und der ob meines Wortes zittert. 

Nun sind nicht nur die Lade, der Tempel oder Jerusalem zu klein um als 
FuBbank Jahwes zu dienen." 6 Dieser Gott ist so unermeBlich groB, daB es 
dazu der ganzen Erde bedarf. Die hier zu Wort kommenden Kreise der 
Frommen, die sich als die Armen und Demiitigen bezeichneten (Ps 
119,16.22; 147,3; Jes 61, l)," 7 betrachteten den Tempel in erster Linie als 
ein Bethaus (Jes 56,7). Dire Kultkritik orientiert sich ahnlich wie die pro- 
phetische"* an dem Gegensatz zwischen dem Gehorsam gegen Jahwes Wort 
und Willen und der vor- und untersittlichen Absicht, sich die Gunst der 


hier wie in Dtn 10, 1 4; 2. Chr2,5;6.18 mitC. Houtman, Himmel. OTS 30, 1993, S. 340 f. 
explikativ zu verstehen. 

“» Vgl. BHS. 

Zur Bedcutung und Zeilstellung vgl. C. Wesiermann. ATD 19, 1981 4 (1986 5 ), 
S. 327 f. z. St., der das Wort als gegen Erwartungen gerichlel versteht. wie sie bei 
Haggai vorliegen. Nach ihncn sollte mit dem Wicdcraufbau des Tempels die Hcilszeil 
beginnen Als cine gencrcllc Ablehnung des Wiederaufbaus des 587 zerstdrten Tempels 
durch Tritojesaja deutet K. Koenen, Ethik. WMANT 62, 1990, S. 183-189 die V. 1-2. 
O H. Steck, in: BEThL 81. 1989, S. 396-400 = ders., Studien, BZAW 203, 1991, 
S. 36-40 bezieht sie dagegen auf die Ausbesserung des bei der Einnahme Jerusalems 
durch Ptolemaios I. 302/301 in Mitleidenschaft gezogenen Tempels. M. E. hat seine 
Spatdatierung im Ganzen seiner Analysen des Tritojesajabuches ihre VorzUge. 

117 Vgl. dazu auch E.S. Gerstcnbcrger, ThWAT VI. Sp. 263-268. 

"• Vgl. 1. Sam 15,22; Jes 1,10-17; Jer 6,19-21; Hos 6,6; 8.13; Am 5,21-27* und 
Mai 1,10 und zu der zulclzt genannten Stelle auch K. Elliger, ATD 25, 1949 (1982*), 
S. 195 f. bzw. H Graf Reventlow. ATD 25/2, 1993, S. 141 f. mit S. 130; ahnlich auch 
W. Rudolph. KAT 2 XII1/4, 1976, S. 247 f. Zum pseudepigraphen Charakterdes Prophe- 
ten Maleachi und dem Ursprung des Buches in Fortschreibungen des Sacharjabuches 
vgl. O. H. Steck. AbschluB, BThSt 17, 1991. S. 34 und S. 128-134 bzw. das Referat bei 
O Kaiser, GrundriB II, S. 160 f. 
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Gottheit durch Opfer zu erkaufen." 9 Ob der folgende Vers 3a, der die 
Schlachtung eines Rindes dem Toten eines Menschen, die Opferung eines 
Schafes der Erwurgung eines Hundes und das Speisopfer der Darbringung 
von Schweineblut gleichstellt, drastisch den Abscheu Jahwes vor den Op- 
fern der Gottlosen beschreibt oder Afterkulte im Auge hat, ist umstritten. 120 
Ob man nun V. 3-4 als einen urspriinglichen Bestandteil eines V. 1-4 um- 
fassenden Gerichtswortes Oder als sekundare Fortschreibung betrachtet, so 
legt sich fur V. 3a jedenfalls die Deutung als Kritik an den im Tempel dar- 
gebrachten Jahweopfem nahe. Erst in V.3b wendet sie sich gegen Fremd- 
kulte. 121 Halt man die V. 3 und 4 fur primare Bestandteile einer die V. 1-4 
umfassenden Einheit, schlieBen sich die V. 3 f. organisch an die vorausge- 
hende Kultkritik an: Der Tempeldienst ist entweiht, weil er von hochmiiti- 
gen und zugleich gotzendienerischen Menschen dargebracht wird, deren 
legitime Opfer daher Jahwe ebenso greulich wie die Afterkulte sind. Rech- 
net man 66,1-4 mit Odil Hannes Steck zu derselben Bearbeitung wie 
56, 1-8, 122 gilt die Beanstandung einer Gegenwart, in der man alles fur die 
Reparatur des Tempels aufzubringen bereit war, wahrend man es mit dem 
Gehorsam gegen Jahwes Weisung nicht so emst nahm. Dann ergibt sich kein 
Gegensatz zu dem Heilswort in Jes 56,3-7 (8), in dem Jahwe alien, die 
seinen Bund und Sabbat halten (und also auch den Verschnittenen und Pro- 
selyten), verheiBt, sie zu seinem heiligen Berge zu bringen und ihre Opfer 
anzunehmen. Die Kultkritik in 66,2 f. entsprache mithin mutatis mutandis 
der in Ps 50, in dem Gott in den V. 10-13 erklart, daB man ihm eigentlich 
nichts geben konne, weil ihm von vomherein alles gehore und ihn weder 
Fleisch von Stieren zu essen noch Blut von Bocken zu trinken geliiste. 
Trotzdem folgt darauf in den V. 14 f. die Aufforderung, ihm Dankopfer dar- 
zubringen und die ihm geleisteten Geliibde zu erfUllen: Rufe mich an am 
Tage der Not, so will ich dich erretten, und du sollst mich ehren.' n 

Der spate Tradent des Jesajabuches bleibt dagegen auf dem Boden der 
klassischen Kultkritik, wie sie auBer den oben genannten Prophetentexten 
auch die Ps 40,7-9; 51,18 f. und 69,31 f. vertreten. Aber im Unterschied zu 
ihnen lost er das Problem eschatologisch auf. Freilich soil der Tempel der 
Heilszeit ein Bethaus fur alle Volker heiBen (V. 6-7). Einerseits bilden Gebet 
und Gehorsam die Voraussetzung fur die Annahme der Opfer und sind daher 


119 Zur Gattung der Texte als negativer Kultbescheide vgl. E. Wiirthwein, Kultpole- 
mik oder Kultbescheid?, in: E. Wiirthwein und O. Kaiser. Hg., Tradition und Situation. 
Studien zur atl. Prophetie. FS A. Weiser, Gottingen 1963, S. 115-131 = ders., Wort und 
Existenz. Studien zum AT, Gottingen 1970, S. 144-160. 

120 Vgl. C. Westermann. ATD 19, S. 327 z.St. 

121 L. Koenen, WMANT 62, S. 189-195. 

122 Vgl. BEThL 81, S. 399 f. bzw. BZAW 203, S. 39 f. 

123 Vgl. dazu auch F.-L. Hossfeld, in: ders und E. Zenger, Psalmen I, NEB, 1993, 
S. 314 f. 
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letztlich auch wichtiger als diese. Insofern sind beide dem Opferkult iiberge- 
ordnet. Andererseits sind die Opfer in der Tora geboten und miissen also auch 
dargebracht werden. Lesen wir Jes 56,3-8 und 66,1-4 dank ihrer gemeinsa- 
men Herkunft im Zusammenhang, so zeigt sich, daB die radikale Kult- und 
Tempelkritik unter dem Vorzeichen der Naherwartung des eschatologischen 
Heils und damit zugleich eines emeuerten Tempels stand. 

Jes 56,1-8 und 63,7-66,24 diirften kaum vor Ende des 3. Jh.s v. Chr. ent- 
standen sein. 134 Muhin miissen wir auch einen Blick auf die groBe Volksklage 
in 63,7-64, 1 1 werfen. 13 ’ In ihr wird Jahwe in 63,16 und 64,7 zum ersten Mai 
im Alten Testament als unser Water angeredet, 136 weil er anders als der Erz- 
vater Abraham, der am Geschick Israels keinen Anteil mehr nehmen kann. 
von alters her sein Loser und d. h. sein Reiter und Heifer ist. 127 Im vorliegen- 
den Zusammenhang ist es freilich von noch groBerer Bedeutung, daB in Jes 
63, 1 0. 14 wie in dem zumindest in seiner vorliegenden Gestalt spaten Ps 5 1 , 1 3 
vom heiligen Geist die Rede ist. DaB er mit dem Geist Jahwes identisch ist, 
ergibt sich aus Jes 63, 14. Er gilt in der Klage als Vollstrecker des Geschichts- 
handelns Jahwes. Emporte sich Israel gegen Jahwe, so krankte es seinen 
heiligen Geist. In Not geraten aber erinnerte es sich daran, daB Jahwe es mit 
seinem gewaltigen Arm aus Agypten herausgefiihrt und sein Geist es zur 
Ruhe geleitet hatte. Der heilige Geist ist eben der Geist Jahwes oder Jahwe 
selbst in seiner Zuwendung zu Israel. Daher bittet ein Frommer Gott in Ps 
143,10 darum, daB ihn sein guter Geist leiten moge. Und ein anderer fleht 
Gott in Ps 51,13 an, seinen heiligen Geist nicht von ihm zu nehmen. Offenbar 
weiB er sich als Glied einer streng gesetzestreuen Gemeinschaft gemaB der 
VerheiBung eines ncuen Herzens und Geistes in Ez 11,19 und 36,26 131 bereits 
im Besitz des heiligen Geistes. 

In der essenischen Gcmcinderegel IQS* aus dem 2. Jh. und vollends in der 
aus dem letzten Drittel des 1 . Jh.s v. Chr. stammendcn Weisheit Salomos laBt 
sich die Ausgestaltung der Vorstellung von der Wirksamkeit des heiligen 
Geistes verfolgen. Selbstverstandlich nahm man dabei keinerlei AnstoB an 
der Vorstellung, daB Gott im Himmel wohnt (Weish 9,10). Sie hat sich dank 
ihrer symbolischen Kraft iibcr die Zeilen hinwcg bchauptct und laBt sich nur 
im Dcnken der rcinen, die raumzeitlichen Kategorien hinter sich lassenden 
Transzendenz der negativen Thcologie iiberwinden. Im Horizon! des mythi- 
schen Denkens ist der Gedanke, daB Gott in der Welt als Geist gegenwiirtig 
ist und als solcher an ihr handelt. die letztmdgliche Grenzaussage. 


134 Vgl. die vorletzte Anm. 

135 Zu ihrer literarischen Einheit vgl. O. H. Sleek. Studien. BZAW 203. S. 233-242. 

136 Vgl. aber auch Ps 89,27. 

133 Zum Begriff des Go’el. des Lasers vgl. den einschlagigen Anikei von H. Ring- 
gren. ThWAT I. Sp. 884-890 und besonders III, 1-5 Sp. 887-890 und bes. 111,5 Sp. 889. 
131 Vgl. dazu Chr. Levin. VerheiBung. FRLANT 137, 1985; S. 207 un S. 211 
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So wuBte man in der essenischen Gemeinschaft nach IQS' 111,6-8 den 
heiligen Geisi in der Gemeinschaft der unbedingt Gesetzestreuen gegenwiir- 
tig. Er reinigt den, der sich auf ihren Weg begibt von seincn Siinden und gibt 
ihm einen redlichen und demiitigen Geist.'” In der Weisheit Salomos abcr 
halt dieser Geist das All zusammen und erfiillt den ganzen Erdkreis. Daher 
weiB er um alles, was Menschen denken, sagen und tun (Weish 1,5-7). Bei 
den Frontmen bewirkt er die sich im Halten der Tora bewahrende Weisheit 
(Weish 1,3 f.). Den durch sie zur Gerechtigkeit Gelangten aber schenkt Gott 
die Unsterblichkeit, zu der sie als seine Ebenbilder bestimmi sind.'“ Umge- 
kehrt bleiben ihm aber auch die Anschlage der Gottlosen nicht verborgen, so 
daB er sie ihrer verdienten Strafe entgegenfiihrt. So lost die Vorstellung von 
Gottes Gegenwart in der Welt als heiliger Geist im hellenisierten Judentum 
und zumal in der Diasporagemeinde Alcxandriens das Grundproblem des 
Verhaltnisses zwischen Gott und Welt neu, um dessen partielle Losung sich 
die Deuteronomisten so erfolgreich und mit einer bis in das 2. Jh. v. Chr. 
reichenden Nachwirkung bemiiht hatten.' 3 ' Das seiner Eigenstandigkeit ge- 
geniiber dem Judentum sicher gewordene Urchristentum aber konnte sich nun 
als die Gemeinde verstehen, in der der Geist Gottes gegenwartig ist (vgl. z. B. 
Rom 8,9; Joh 14.26).' 33 Im Blick auf die hier behandelte spat- und nachaltte- 
stamentliche Geistvorstellung bleibt festzuhalten, daB der heilige Geist keine 
Hypostase, sondem die Form der Allgegenwart Gottes in der Welt und zumal 
in seiner Gemeinde ist. 153 

Literatur E. Aurelius, Der Furbitter Israels. Eine Studie zum Mosebild im AT, CB.OT 
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ZuderspeziellenGeislerlehrc in IQS 111,13 ff. vgl. H. Stegcmann.Essener. I995\ 
S. 154-156. 

150 Weish 2,23 f.; 5,16; 6,18-20; 8,13 und 15,3. Vgl. dazu J M Reese. Hellenistic 
Influence. AnBib 41, 1970, S. 36-50; B L. Mack. Logos und Sophia. Untersuchungcn 
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131 Vgl. dazu M. Keller, Untersuchungen, BBB 105, S. 187-205. 

131 Vgl. dazu auch J. Kremer, Artikel pneuo/pneuma, EWNT III, Stuttgart I993 1 . 
Sp. 278-291 (Lit.). 

133 Was dieses Konzept dem als Weltgeist verstandenen Zeus der Stoiker verdankt. 
bleibt zu untersuchen. 
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§ 9 Das alttestamentliche Reden von der Welt- und der 
Menschenschopfung 

Lehrsatz 1 : Das alttestamentliche Reden von der Welt- und der Menschen- 
schopfung ist nicht Ausdruck eines Glaubens, sondem einer selbstverstand- 
lichen Denkvoraussetzung, die Israel mit seiner Vor- und Mitwelt teilte und 
die sich im Dunkel der Vorgeschichte verliert. Alter als die Vorstellung von 
der Schopfung des Ganzen ist die von der Schopfung des Einzelnen. Dem- 
gemaB ist die von der Erschaffung des Menschen alter als die von der Welt. 
Daher spiegeln der priesterliche Schopfungsbericht in Gen 1,1-2, 4a mit sei- 
ner Integration der Menschen- in die Weltschopfung und die jahwistische 
Paradieserzahlung Gen 2,4b-3,24 mit ihrer Verbindung der Erschaffung des 
Mannes, der Tiere und der Frau mit dem Siindenfall bereits ein fortgeschrit- 
tcnes Stadium des alttestamcntlichen Nachdcnkens liber Gottes Schopfungs- 
handeln. 

Lehrsatz 2: Die alttestamentlichen Schopfungsvorstellungen dienen w'eder 
dem bloBen Erkenntnisinteresse noch der technischen Nutzbarmachung der 
Welt, sondem der Welt- und Existenzerhellung in Gestalt ihrer gottlichen 
Sinngebung. DemgemaB gait die Erinnerung an die Menschenschopfung in 
Israel primar der Legitimation einer Berufung, der Vergewisserung der Ge- 
schopflichkeit oder der Einsicht in die Bestimmung des Menschen. Dem ent- 
spricht der dreifache Sitz im Leben des Menschenschopfungsmotivs im Be- 
rufungsorakel (Jer 1,5; Jes 49,1), in der Bittklage des Einzelnen (Ps 22, 1 0 f.; 
Hiob 10,8 ff.) und in der weisheitlichen Lehrerzahlung (Gen 2,5-8 + 18-24*). 
In iihnlicher Weise diente die Erinnerung an die Weltschopfung einerseits dem 
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Lobpreis oder der Vergegenwartigung der Macht des Schopfers und andcrer- 
seils der Versicherung der Giite und Bestandigkeit der Welt angesichts ihrer 
Gefahrdung durch die Machte des Chaos (Gen 1 ,32; 8,22; 9,11). DemgemaB 
besaB sie ihren Ort im Hymnus (Am 4,13; 5,8 f.; 9,5 f.; Ps 93,1-4), im pro- 
phetischen Heilsorakel (Jes 40,27-31; 44,24.26b) und wiederum in der weis- 
heitlichen Lehrerzahlung (Gen 1,1-32*). SehlieBlich haben die Weisen den 
Gedanken der Ersterschaffung oder creatio prima im Hymnus durch den aus 
der agyptischen neuen Sonnen-Theologie bekannten des fortwahrenden, Le- 
ben ermoglichenden Schopfungshandelns Gottes oder der creatio continua 
erganzt (Ps 104). Endlich begriindete Ben Sira die Giite und das heiBt: die 
ZweckmaBigkeit der Schopfung mit dem aus der Stoa entlehnten Gedanken 
der gottlichen Vorsehung. Sie ermoglichte es dem alle Zeiten iiberschauenden 
Gott, die Welt so einzurichten. daB ihm die erforderlichen Mittel fur sein 
Handeln an den Guten wie den Bosen zur Verfiigung stehen (Sir 39,12-35). 

Lehrsatz 3: Das alttestamentiiche Denken stellte den einen und ewigen Gott 
der ganzen Welt als seiner Schopfung gegeniiber. Es zerbrach damit die my- 
thische Identitat von Theogonie und Kosmogonie, von Gottergeburt und Wel- 
tentstehung und bahnte so dem Gedanken der reinen Jenseitigkeit oder Trans- 
zendenz Gottes den Weg. Dadurch wies es dem Menschen seine Stellung 
zwischen Gott und Welt an und machte ihn in den ihm gesteckten Grenzen 
vor Gott ftlr seine Welt verantwortlich. 

Lehrsatz 4: Nachdem der denkende Glaube Gott als den Ewigen vor den 
Anfang der Welt gesetzt hatte, war es lediglich eine Frage der Zeit, bis er auch 
den Gedanken des Endes der Welt faBte. Er war die lelzte Konsequenz der 
durch das Exilsgeschick Israels vcrlangten Umoricntierung vom mythischen 
Anfang auf die Zukunft als die Zeit des von Gott seinem gchorsamen Volk 
gewiihrten Heils. Dabei wurde das in die Urzeit zuriickgespiegelte Ideal der 
vollkommenen Gottesgemcinschaft und des universalen Fricdens unter aller 
Kreatur zum Ideal der Heilszeit als der erfUllten Zeit ohne Ende. 

1 . Die Eigenart des alttestamentlichen Redens von der Welt- und der Men- 
schenschopfung. Wenn wir uns der Eigenart und den Folgen des alttcstament- 
lichen Schopfungsgedankens zuwenden, ist es angebracht, daB wir uns vorab 
seine Bedeutung filr das theologische Denken iiberhaupt vergegenwartigen 
Dabei wird viel von dem Gesagten erst in den folgenden Paragraphen seine 
nahere Darstellung und Begriindung Finden. 1 Es geht uns dabei urn die Erhel- 
lung der Wurzeln und des inneren Zusammenhangs des alttestamentlichen 
Redens von Gott als dem Schopfer und von der Well und dem Menschen als 
seinen Geschopfen. 


1 Zu den Vorstellungen von einer neuen Schopfung vgl. GAT III. 
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Als erstes bedarf es der Erklarung, warum wir statt vom Schopfungsglau- 
ben vom Schopfungsgedanken sprechen. Wir schlieBen uns damit Claus We- 
stermann an, der vor rund dreiBig Jahren darauf hingewiesen hat, daB es im 
Alten Testament keinen Schopfungsglauben, wohl aberein Reden von Gottes 
Schopfung gibt. Denn fur den alttestamentlichen Glaubensbegriff ist die Si- 
tuation der Alternative konstitutiv. Eine solche liegt aber im Fall des Redens 
vom Schopfer und seiner Schopfung nicht vor: Das Geschaffensein von Welt 
und Mensch war ehereine Denkvoraussetzung als ein Glaubensgegenstand } 
Sie war als solche keine Besonderheit Israels, sondem entsprach grundsatz- 
lich dem Denken seiner Umwelt und Vorwelt. Die Rede von der Schopfung 
gilt daher im Alten Testament auch nicht als Ergebnis einer gottlichen Offen- 
barung, sondem wird als in sich einsichtig und selbstverstandlich betrachtet. 
Religionsgeschichtlich geurteilt handelt es sich bei ihr um eine Tradition, die 
sich in der Vorzeit der vorderorientalisch-agyptischen Kulturen verliert. Sie 
basiert auf der jedermann zuganglichen Erfahrung, daB alles, was lebt, und 
das meiste von dem, was den Menschen umgibt und womit er umgeht, einen 
Anfang und ein Ende besitzt. Daher legt sich der AnalogieschluB nahe, daB 
alles einmal einen ersten Anfang genommen hat. Aus ihm wiederum ergibt 
sich, daB alles einst ein definitives Ende nehmen wird. DaB der zweite SchluB 
in den alten vorderasiatisch-agyptischen Kulturen nur ganz vereinzelt und in 
Israel erst spat gezogen worden ist, hangt mit der Eigenart und der Funktion 
der Schopfungsmythen und der sich auf sie griindenden Erzahlungen zusam- 
men. Als Bericht von dem, was im Anfang geschehen ist, geben sie einerseits 
Auskunft iiber die Bedeutung der Gotter als der Garanten fiir den Fortbestand 
der lichten, aber vom Chaos bedrohten Welt als dem Lebensraum von Men- 
schen und Tieren. Andererseits beantworten sie die Frage nach der Bestim- 
mung einzelner und schlieBlich aller Geschopfe. Sie dienen mithin entweder 
der Versicherung der VerlaBlichkeit der Welt Oder der Einsicht in das Wesen 
eines Geschopfes. Dabei erweisen sich die Mythen von der Erschaffung ein- 
zelner Dinge als alter als die vom Anfang der ganzen Welt. DemgemaB ist die 
in Gen 2,5-8.18-24* iiberlieferte Erzahlung von der Erschaffung des Man- 
nes, der Tiere und der Frau alter als die vom Paradies und Siindenfall, die 
jetzt mit ihr verklammert ist. Da das friihe Denken symbolischer und mithin 
anschaulicher Art ist, ist auch die Vorstellung von der Schopfung als Ergebnis 
handwerklichen Herstellens alter als die von der Erschaffung durch das Wort. 
Der als gedankliche Leistung kaum zu uberschatzende priesterliche Bericht 
in Gen 1 steht mithin nicht am Anfang, sondem am Ende des alttestamentli- 
chen Nachdenkens iiber die Schopfung. Hinter ihm zeichnet sich eine altere 
Fassung ab, die von Gottes Schopfungstaten berichtete. Der in dem iiberlie- 
ferten Bericht dominierende Gedanke der Schopfung durch das Wort Gottes 


2 C. Westermann, Schopfer, in: F. Maass, Hg , FS L. Rost. BZAW 105, 1967, 
S. 238-244, Zitat auf S. 238. 
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ist mithin jiinger als der von der Schopfung durch Gottes Taten, Formen Oder 
Machen. Zudem war die Erzahiung keineswegs die vorziiglichste Weise, in 
der sich Israel wie seine Umwelt an die Schopfung des Menschen und der 
Welt erinnerte. Start dessen war der primare Sitz im Leben der Menschen- 
schopfung das Legitimationsorakel und die Klage, der der Weltschopfung 
aber der Hymnus. Die Lehrerzahlung gehort in die Schule, die Orakel und 
Psalmen aber in den Kult und damil in die Tempelgemeinde. Aber es waren 
erst die Weisen, die den Gedanken der creatio prima, der Ersterschaffung, 
durch den der creatio continua, den Gedanken des fortwahrenden Schop- 
fungshandelns Jahwes erganzten und in das Gotteslob einfiihrten. 

Das mythisch-symbolische Denken vermag die Idee der absoluten Trans- 
zendenz des Grundes der Welt wegen seiner bildhaften Bindung nicht zu 
denken. Daher liegen in der Vorwelt und Umwelt Israels in den Schopfungs- 
erzahlungen Theogonie und Kosmogonie, Gotterentstehung und Weltwerden 
ineinander. Henotheistische und monotheistische Tendenzen, die einen Gott 
alien anderen Gottem uberordnen, diese zu seinen Erscheinungsformen er- 
klaren oder ihre nichtige Ohnmacht proklamieren , 5 verweisen auf die dem 
mythisch-symbolischen Denken gesteckten Grenzen. Derartige Bestrebun- 
gen waren keineswegs auf Israel beschrankt, haben aber im Alten Testament 
als der Urkunde einer tiber den henotheislischen AUeinverehrungsanspruch 
Jahwes zum Monotheismus fuhrenden Religion ihre signifikanteste Auspra- 
gung erfahren.' 

Die Ersetzung des Gedankens der Geburt des Gottes durch den seiner 
Ewigkeit ftihrte in Israel zur grundsatzlichen Diastase zwischen Gott und 
Welt. Da sich jedoch innerhalb eines vorstellenden Denkens das Nichts als 
die absolute Negativitat im Gegensalz zur Positivitat alles Vorhandenen nicht 
denken laBt, blieb auch Israel der letzte Schritt auf dem Wege der intendierten 
Sicherung der Transzendentalitat Gottes in Gestalt des Gedankens der creatio 
ex nihilo vcrsagt. Er wurde erst durch die Begcgnung des biblischen Glaubens 
mil dem philosophischen Denken ermoglicht. Trotzdem hat das biblische 
Schopfungsdenken dem Menschen eine cindeutigc Position zwischen Gott 
und Welt angewiesen. indem es seine Herrschaftsfiihigkeit tiber die Erde und 
die Tiere als Folge seiner Gottebenbildlichkeit und das heiBt, seiner Eigen- 
schaft als Stellvertrcter Gottes auf Erden erklarte . 5 

Angesichts des Gedankens der vorwcltlichcn Ewigkeit Gottes muBie der 
seines eigenen Endes als absurd erscheinen. nicht aber der des Endes der Welt. 
Nachdem ihr Anfang gedacht war, war es nur eine Frage der Zeit, bis auch 
ihr Ende gedacht wurde. Er war freilich wie jener nicht das Ergebnis kosmo- 
logischer Spekulation. Er lag vielmehr in der Konsequenz der entschiedenen 


5 Vgl. dazu oben. §6.4. S. 140. 

1 Vgl. dazu auch GAT III. 

5 Vgl. dazu unlen. §11.6. S. 308. 
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Umorientierung vom Anfang des Mythos auf die Zukunft, wie sie Israels 
Exilsgeschick zur Folge hatte: Sofern die Zukunft sich von der Herkunft 
bestimmt, wurde die Heils-Unheilsgeschichte Israels zum groBen Paradigma 
seiner Zukunft. Ihm gemaB galten die den Vatem gegebenen VerheiBungen 
auch weiterhin dem seinem Gott getreuen und gehorsamen Israel. Endgiiltiges 
Heil aber verlangte die endgultige Scheidung und Vemichtung aller inneren 
und auBeren Feinde Jahwes. Diese Scheidung aber konnte als Scheide zwi- 
schen einer alten und einer neuen Welt verstanden werden. 6 

Die Bibel beginnt mit dem priesterlichen Schopfungsbericht in Gen 
l,l-2,4a. Mit seinem einpragsamen Sieben-Tages-Schema und seinem insge- 
samt logischen Fortgang von der Erschaffung des Lichtes, der Himmelsfeste 
und der Erde und Pflanzen, der Gestime, der Wasser- und Flugtiere, der Land- 
tiere und Menschen gait er bis in die friihe Neuzeit hinein unangefochten als 
verbindliche Auskunft iiber die Entstehung der Welt und ihrer Bewohner. Al- 
lerdings heiBt es schon in Hebr 1 1 ,3 in antignostischer Polemik, daB wir nur 
durch Glauben erkennen, daB die Welt durch Gottes Wort und nicht aus sicht- 
baren Erscheinungen erschaffen worden ist. 7 8 Doch erst seit es eine Naturwis- 
senschaft gibt, welche die Entstehung des Weltalls und der Erde samt ihres 
Lebens ut si deus non daretur* erklart, fallen Glauben und Wissen derart aus- 
einander, daB es unvermeidlich geworden ist, vom Schopfungsglauben zu re- 
den. Daher dient die Vertiefung in das biblische Reden von der Welt und vom 
Menschen als Gottes Geschopfen der Selbstvergewisserung des Glaubens an 
den Gott, der als der Schopfer zugleich der Herr der Gegenwart und der Zukunft 
des Menschen und damit der Erloser und Vollender der Schopfung ist. 

Schon die Tatsache, daB den Hebraem von Hause aus ein eigentlicher 
Weltbegriff fehlte und sie statt dessen von Himmel und Erde als den beiden 
das Ganze ausmachenden Teilen sprachen, zeigt, wie sehr ihr Denken aspek- 
tivischer Natur und damit zugleich symbolischer Art gewesen ist. Zwar wird 
deutlich, daB sie sich den Himmel als eine Feste, die Erde von Meeren umringt 
und in der Tiefe der Erde die Unterwelt vorstellten. Aber jenseits der erlebten 
Welt verloren sich ihre Grenzen im Vieldeutig-Unbestimmten. 9 10 Daher wurde 
man der Eigenart der biblischen Schopfungsaussagen nicht gerecht, wenn 
man sie als kosmologische Theorien im modemen Sinn verstunde. 

2. Weltschopfung und Menschenschopfung in Gen 1,1 -2, 4a und 
2,4b-2,24.'° Wenn im Horizont des judisch-christlichen Erbes von der Schop- 


6 Vgl. dazu GAT III. 

7 Vgl. dazu A. Strobe), NTD 9, Gottingen 1975, S. 212 z.St. 

8 Als ob es Gott nicht gabe. 

’ Vgl. dazu auch C. Houtman, Himmel, OTS 30, 1993, S. 283-317, der jedoch den 
entgegengesetzten Standpunkt uberbetont und selbst die Existenz der oben skizzierten 
Grundvorstellung bestreitet. 

10 Zur Bedeutung von Gen 1,26-30 und 2,4b-3,24 fur die atl. Anthropologie vgl. 
unten, §11.2 und 6, S. 308 und S. 286 f.. zu der fur die Hamartiologie GAT III. 
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fung der Welt durch Gott die Rede ist, denkt jeder auch nur oberflachlich mit 
der biblischen Tradition Vertraute als erstes an den priesterlichen Schopfungs- 
bericht in Gen 1,1-2, 4a. Dartiber hinaus weiB zumindest der Bibelleser, daB 
auf jenen in Gen 2,4b-3,24 eine weitere Erzahlung iiber das Paradies und den 
Siindenfall folgt. Sie entstammt einer spatjahwistischen Hand" und enthalt 
eine altere Erzahlung von der Erschaffung des Mannes, der Tiere und der 
Frau. Erst anlaBlich ihrer Einbeziehung in die Siindenfallgeschichte und ihrer 
nachfolgenden Abstimmung auf den vorausgehenden Bericht der Priester- 
schrift ist sie mittels kleiner Zusatze in den Horizont der Weltschopfung ge- 
riickt worden. 12 

Die priesterliche und die spatjahwistische Urgeschichte besitzen jedenfalls 
fur die Zeit zwischen Schopfung und Flut ihre Analogien in der akkadischen 
Epik: Dem priesterlichen Bericht, der die Menschen- in die Weltschopfung 
integriert, entspricht das babylonische Schopfungsepos, das von der Theogo- 
nie iiber die Welt- und Menschenschopfung zur Griindung des Marduktem- 
pels in Babylon fiihrt. Einerseits weist der priesterliche Bericht von der himm- 
lischen Stiftung des Sabbats in Gen 2,1-3 im iiberlieferten Zusammenhang 
auf die Erzahlung von seiner Entdeckung durch Israel anlaBlich des Wachtel- 
und Mannawunders auf dem Weg Israels von Agypten zum Sinai in Ex 16* 
voraus. 13 Andererseits besteht eine chiastische Kongruenz zwischen dem 
sechstagigen Reden und Schweigen Gottes am siebten Tag und seinem sechs- 
tagigen Schweigen und Reden am siebten Tag in der Einleitung der Sinaiof- 
fenbarung in Ex 24, 1 5-25, 1 . Daraus geht hervor, daB der Priester das Wohnen 
Gottes inmitten seines ihm geheiligten Volkes als das Ziel der Schopfung 
betrachtet. 14 

Den von der Menschenschopfung bis zur Sintflut reichenden Erzahlzusam- 
menhang haben Jahwist und Priesterschrift mit dem Atramchasis-Epos ge- 
meinsam. Selbst die Verbindung der im Alten Testament durch die Urvater 
ersetzte Liste der Urkonige mit der Fluttradition besitzt bei den Babyloniem 


11 Zur literarischen Schichtung vgl. kiinftig M. Witte, Die biblische Urgeschichte. 
Redaktions- und theologiegeschichtliche Beobachtungen zu Genesis 1,1-1 1,26, BZAW 
1998; zu ihrer religionsgeschichtlichen Einordnung auch E. Otto, Die Paradieserzah- 
lung Genesis 2-3: Eine nachpriesterschriftliche Lehrerzahlung in ihrem religionsge- 
schichtlichen Kontext, in: ,Jedes Ding hat seine Zeit. . .“ Studien zur israelitischen und 
altorientalischen Weisheit. FS D. Michel, hg. v. A. A Diesel u.a, BZAW 241, 1996, 
S. 167-192, besonders S. 189 ff. und kiinftig Witte, a. a. O. 

12 Vgl. vor allem die redaktionelle Uberschrift in 2,4b und die Erganzungen in 
Gestalt von V 5ap.ba.6 nebst V. 10-14 sowie V. 7b nebst V. 19* und dazu Chr. Levin, 
Der Jahwist, FRLANT 157, 1993, S. 82-92 und kiinftig M. Witte, a. a. O. 

13 Vgl. dazu K. Griinwaldt, Exil und Identitat. Beschneidung, Passa und Sabbat in 
der Priesterschrift, BBB 85, 1992, S. 218 f., aber auch E. Otto, ThR 62, 1997, S. 37-40. 

14 Vgl. dazu auch E. Zenger, Gottes Bogen, SBS 112, 1983, S. 170-175 und oben, 
S. 192 f. 
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bereits ihr Vorbild. 15 Besondere Beachtung verdient, daB die Erschaffung des 
Menschen in den akkadischen Epen im Interesse der Arbeitsentlastung der 
Gotter und damit ihrer kultischen Versorgung erfolgt, ein Motiv, das in Gen 
2,15 gerade noch anklingt. 16 Man rnochte vermuten, daB diese Auskunft von 
Priestem oder Tempelschreibem stammt, die den Sinn des Menschenlebens 
im Opferdienst ihres Tempels gefunden hatten. Jedenfalls muB dieses Mytho- 
logem den Menschen des alten Mesopotamiens durchaus ehrenwert erschie- 
nen sein, da es sich nicht nur im altbabylonischen Atramchasis-, sondern auch 
noch im mittelbabylonischen Enuma-Elisch-Epos findet. 

Auch die kosmogonischen Texte dienten anders als die modernen wissen- 
schaftlichen Theorien nicht der Erkenntnis der Strukturen der materiellen 
Welt im Interesse ihrer Beherrschung, sondern der Vergewisserung ihrer nicht 
als selbstverstandlich betrachteten Kontinuitat als Lebensraum des Menschen 
dank gottlicher Ordnung und Fiigung. 17 Ein von Cornells Houtman mit einer 
gewissen Einseitigkeit gefalltes, aber prinzipiell berechtigtes Urteil aufneh- 
mend konnen wir sagen, daB es in ihnen nicht um ein Weltbild, sondern um 
eine Weltanschauung geht. 18 Die vergewissemde Funktion lag z. B. in den 
agyptischen Konzepten darin, daB die eigentliche Schopfung mit der Selbst- 
erzeugung des Sonnengottes beginnt. Seine am Uranfang erwiesene Macht 
gab den Spateren die GewiBheit, daB er der taglichen Gefahrdung seines 
Laufes gewachsen sei: Er wiirde gewiB die seinen morgendlichen Aufstieg 
zum Himmel und seinen abendlichen Eingang in die Unterwelt bedrohende 
Riesenschlange Apophis mit Hilfe der Ma’at als seinem flammenden Son- 
nenauge iiberwinden. 19 Denn im taglichen Sonnenlauf und zumal im Sonnen- 
aufgang wiederholt sich bestandig das Geschehen der Urzeit. 20 Fur wie ge- 
fahrdet die alten Agypter jenen hielten, geht daraus hervor, daB sie den Son- 
nenlauf mit einem Apophis-Ritual begleiteten. 21 In vergleichbarer Weise will 
der priesterliche Schopfungsbericht seinen Adressaten einerseits die GewiB- 
heit geben, daB die durch Gottes Wort entstandene Welt gut, in sich stimmig 
und damit allem Leben forderlich ist (Gen 1,32). 22 Andererseits will er im 
Zusammenhang mit der Flutgeschichte gelesen werden, an deren Ende die 


15 Vgl.AOT, 1926 2 , S. 147 f. 

16 Vgl. dazu unten, §11.2, S. 283. 

12 Vgl. dazu E. O. James, Creation, SHR 16, 1969, S. 2 f. 

18 Vgl. C. Houtman, Himmel, OTS 30, 1993, S. 283-317. 

*’ Vgl. E. Homung, Das Totenbuch der Agypter, BAW.AO, 1979 (ND), S. 107-1 10 
(Spruch 39) und dazu J. Assmann, Ma’at, 1990 (1995 2 ), S. 1 80 f. 

20 Vgl. dazu auch B. Janowski, RettungsgewiBheit, WMANT 59, 1989, S. 136-153 
und besonders S. 149 f. 

21 Vgl. dazu J. Assmann, a. a. O., S. 185. 

22 Erst dank der Verderbtheit alien Fleisches (Gen 6,9) ist die urspriingliche Voll- 
kommenheit gestort, aber auch diese Storung durch das neue Speisegebot, die soge- 
nannte noachitische Notverordnung in Gen 9,1-7, prinzipiell reguliert und domestiziert. 
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Zusage steht, daB Gott nicht noch einmal alles Fleisch mittels des Einbruchs 
einer kosmischen Flut vemichten werde. Die von ihm im zweiten Tagewerk 
durch die Schaffung der Himmelsfeste geschiedenen Wasser des Urmeeres 
sollen nicht erneut die Erde tiberfluten (vgl. Gen 1,6-10 mit 7,11 und 9,11). 
Dem entspricht in der jahwistischen Erzahlung die VerheiBung in 8,22: 23 

Solange die Erde steht soil nicht aufhdren 

Saat und Ernie und Frost und Hitze 

und Sommer und Winter und Tag und Nachl. 

Die Gefahr einer Uberflutung der Erde (beim Jahwisten durch Regen, beim 
Priester durch den Einbruch des die Welt umgebenden Urmeeres) ist damit 
fur immer gebannt, die Schopfung fur immer gesichert. 24 

In der priesterlichen und in der spatjahwistischen Erzahlung zeichnen sich 
eine ganze Reihe von Unterschieden im Verstandnis des Urzustandes der Erde 
am Anfang und in der Abfolge der Schopfungswerke ab: Nach dem priester- 
lichen Bericht war die Erde zu Beginn von den Wassern des Urmeeres, der 
Tehom, bedeckt, so daB nach der Erschaffung des Lichtes und seiner Trennung 
von der Finstemis 25 erst einmal von der Erschaffung der Himmelsfeste und 
der Trennung von Erde und Meer berichtet werden muBte (Gen 1,2-10). Nach 
der jahwistischen Erzahlung war die Erde dagegen anfangs trocken, weil es 
noch nicht geregnet hatte. Das erste Leben ermoglichende NaB sollte dann 
freilich nicht der Regen (Gen 2,5ba), sondem eine aus der Erde hervortre- 
tende Flut spenden (Gen 2, 6). 26 Die Wasser dieser Quelle sollten nach gelehr- 
tem Verstandnis zu einem gewaltigen Strom anschwellen, der den Garten 
Eden durchflieBt, um sich dann in vier, die Erdteile umschlieBende Fltisse zu 
teilen (Gen 2.10-14). 27 

Besitzt die priesterliche Vorstellung von dem Ursprung der Erde aus dem 
Wasser ihre deutlichste Entsprechung in der agyptischen Mythologie, 28 so 


25 Vgl. auch GAT I, S. 167 und E. Wiirthwein, Chaos und Schopfung, in: FS R. 
Bultmann, hg. v. E. Dinkier, 1964, S. 317-327 = ders., Wort und Existenz, 1970, 
S. 28-38. 

24 DaB die atl. Flutsage darin wie iiberhaupt an die mesopotamische ankniipft, zeigt 
ein weiterer Blick auf das Atramchasis-Epos (vgl. Tafel III, Kol. V, TUAT III/4, 1994, 
S. 642 f.) und die Fluterzahlung Utnapischtims in Tafel XI, 159 ff. des Gilgameschepos 
(vgl. TUATIII/4, S. 734 f.). 

25 Vgl. dazu unten, §10.4. S. 266. 

26 Zur Bedeutung des Wortes -ra vgl. O. Kaiser, Bedeutung, BZAW 78, 1962 2 , 
S. 101-107. 

22 Vgl. dazu C. Westermann, BK 1/1, (1970) 1974 (ND), S. 292-298 bzw. knapper 
L. Ruppen. Genesis I, FzB 70, 1992, S. 132-135, der die Spannung zwischen der 
Vorstellung vom Paradiesstrom und seinem nach V. 10 ostlich von Eden gelegenen 
Ursprung auf die Absicht des Jehovisten zuriickfiihrt, den Garten geographisch zu fi- 
xieren. 

28 Vgl. dazu unten, § 1 0.2b, S. 244 f. 
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liegen der jahwistischen die Erfahrungen der Regenfeld- und der Oasenkultur 
zugrunde. In ihr werden die Felder normalerweise durch Regen, die Oasen 
(wie z. B. die von Jericho und Palmyra) durch eine ergiebige Zentralquelle 
bewassert, deren AusfluB nach einem wohlausgekliigelten Kanalsystem auf 
die einzelnen Garten verteilt wird. Dem Streben nach einer iibersichtlichen 
und in sich prinzipiell logischen Abfolge der Schopfungswerke in Gen 
1,1 -2, 4a” entspricht seiner Geistesbeschaftigung nach der Versuch des sich 
in 2,10-14 zu Wort meldenden Erganzers, der die mythische Vorstellung vom 
Garten Eden und den vier aus ihm herausflieBenden Weltstromen mit scinen 
Kenntnissen der realen Erde zu verbinden suchte. 30 In beiden spiegelt sich ein 
in der Regel als weisheitlich bezeichnetes Erfahrungsdenken. 

Als weitere Unterschiede zwischen den beiden Erzahlungen seien hervor- 
gehoben, daB der Mensch in Gen 1,26 f. als letztes, in Gen 2,5-8.18-24* 
dagegen als erstes Schopfungswerk erscheint. Dem entspricht, daB die Pflan- 
zen in der Priesterschrift nach der Trockenlegung der Erde (Gen 1,11-13), in 
der spatjahwistischen Erzahlung dagegen nach dem Menschen erschaffen 
werden (Gen 2,8 f.). Genauer gelesen berichtet die jahwistische Erzahlung 
freilich nur von der Erschaffung der Fruchtbaume. DaB nun auch das Strauch- 
werk des Gefildes und das Kraut des anbaufahigen Landes, der nijnij, sproBte 
(vgl. V. 5a), bleibt der Imagination des Lesers uberlassen. SchlieBlich ist es 
uniibcrsehbar, daB die Tiere nach Gen 1 ,20-25 samtlich vor den Menschen, 
nach Gen 2,18-24* jedoch zwischen Mann und Frau erschaffen werden. 31 
Allerdings sind sich beide Erzahlungen darin einig, daB der Mensch das zen- 
trale Geschbpf ist, auf das hin die ganze Schopfung entworfen ist. Das hebt 
der Priester hervor, indem er ihn als das letzte Werk erschaffen sein laBt, dem 
die Gestirne auBer in ihrer Leuchtfunktion als Mittel der Zeitrechnung und 
zumal der Bestimmung der Festdaten dienen (Gen 1,14b), wahrend ihm die 
Erde und alle Tiere zur Herrschaft anvertraut (Gen 1,28) und die Pflanzen in 
spezifischer Zuteilung mit den Tieren als Nahrung zugcwiesen werden (Gen 
1.29-30). In der spatjahwistischen Erzahlung ergab sich die Zentralstellung 
des Menschen unter alien Schopfungswcrken Jahwes aus der Ubemahme 
einer altcren Erzahlung von der Erschaffung von Mann und Frau. In dieser 
ging es freilich um das besondere und einmalige Verhaltnis zwischen den 
beiden (Gen 2,23 f.). Die speziellen Implikationen des anthropogonischen 
Motivs in Gen 1,26 ff. und 2,5 ff. 1 8 ff. werden uns in spateren Zusammen- 
hangen genauer beschaftigen. 32 Statt dessen sei jetzt hervorgehoben, daB der 
bloBe Vergleich zwischen der Drastik der Erzahlung von der Erschaffung von 
Mann und Frau in Gen 2,7a und 2 1 f. mit der Unanschaulichkeit des Ausfiih- 


" Vgl. dazu unten, §10.3, S. 251-253. 

10 Zum traditionsgeschichtlichen Hintergrund und zum Weltbild vgl. auch O. Kaiser. 
Bedeutung, BZAW 78, I962 2 , S. 107-112. 

M Zur Bedeutung des Mythologems vgl. unten, § 1 1 .4, S. 287 f. 

32 Vgl. dazu unten. §11.4 und 6. S. 301-308 und S. 286-290. 
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rungsberichts in Gen 1,27 den RiickschluB erlaubt, daB die in Gen 
2,5-8. 1 8-24* verarbeitete Mythe zumindest in ihrem Kern alter als der prie- 
sterliche Bericht ist. Diese Beobachtung laBt sich angesichts der religionsge- 
schichtlichen und ethnologischen Parallelen durchaus dahingehend generali- 
sieren, daB die Bcschaftigung mil dem Ursprung eines Einzelnen alter als die 
mil dem des Gesamten ist.” 

Daher ist es nicht verwunderlich, wenn wir in der alttestamentlichen Dich- 
tung Anspielungen auf altere Schopfungsmythologeme entdecken. Bei ihrer 
Untersuchung zeigt es sich, daB das Menschen- und das Weltschopfungsmo- 
tiv in unterschiedlichen literarischen Gattungen verwurzell sind und unter- 
schiedliche Funktionen besitzen. So stellt derpriesterliche Schopfungsbericht 
weder die erste und einzige Art der Beschiiftigung mit der WelLschopfung 
noch die anthropogonische Erzahlung die einzige mit der Menschenschbp- 
fung dar. Gen l,l-2,4a und 2.4b-3,24 sind letztlich beide im weisheitlichen 
Denken beheimatet, das sich an der Erfahrung orientiert und die Phanomene 
ordnet. Die Anspielungen auf die Menschen- und die Weltschopfung in Pro- 
phetenworten und Psalmen stammen dagegen aus der Welt des Kultes oder 
lassen zumindest noch ihre entsprechende Herkunft erkennen. 

3. Die Funktion des Motives der Menschenschopfung im Berufungsorakel 
und in der Bittklage des Einzelnen. Das Motiv der Menschenschopfung ge- 
horte in Mesopotamien seit den Tagen der Sumerer” zum festen Bestandteil 
der Konigstheologie und diente der Bekraftigung der gotllichen Bestimmung 
des Herrschers.” Es fand weiterhin auch in den Bittgebetcn der Konige und 
in den Gebetsbeschworungen von nichtkoniglichen Betem seine Aufnahme. 36 
Erinnert man den Konig an seine Erschaffung durch seinen Schutzgott oder 
bekennt er sich zu ihr, so wird damit in beiden Fallen seiner gottlichen Be- 
slimmung zum Herrscheramt Ausdruck gegeben: Der Konig ist von der Gott- 
heit fur die Ubemahme seines Herrscheramtes geschaffen und damit fiir des- 
sen Auslibung legitimiert. Erinnert der Beter seinen Schutzgott in der Not 
daran, daB er nichts anderes als sein Geschopf ist, will er ihn damit zum 
Eingreifen zu seinen Gunsten bcwegcn. 


33 Vgl. dazu C. Westermann, BK 1/1. (1966) 1974 (ND), S. 31-34. 

34 Der nichtsemitischen Vorbewohner von Siidmesopotamicn; vgl. zu ihnen z. B. H. 
Schmokel, Geschichte des alien Vorderasiens, HO II/3, 1957. S. 2-38. S. 52-63 und 
S. 73-84 bzw. S. N. Kramer, The Sumerians. Their History, Culture, and Character, 
Chicago und London 1963 (ND). 

35 Vgl. z. B. St. Langdon. Die neubabylonischen Konigsinschriften, VAB 4, 1912, 
S. 123 Nebukadnezar Nr. 15 Col. 1.23-29: 33 Nachdem mich erschaffen der Herr (und) 
Irtia. 34 der Golt Marduk. vorbereiiel 35 meine Erschaffung im Mutierleibe. 36 und ich 
dann geboren 37 und auf die Welt gekommen war. 33 hatte ich mem Sinnen auf die 
heihgen Statten der Goiter. 39 wartdeite ich auf den Wegen der Goiter. . Weitere Bei- 
spiele bei R. Albertz, Weltschopfung, CThM A 3. 1974, S. 59-62. 

36 Vgl. dazu R. Albertz, a. a. O.. S. 62-66. 
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Angesichts der Jahrtausende alten kulturellen und politischen Beziehungen 
zwischen dem mesopotamischen und dem syrischen Raum und der Einbezie- 
hung Israels und Judas in das neuassyrische wie das neubabylonische Reich 
ist grundsatzlich damit zu rechnen, daB das Motiv der Menschenschopfung 
auch hier zunachst in analogen Traditionen beheimatet war. So diirfte das 
Motiv der gottlichen Erschaffung des Berufenen oder Erwiihlten, wie es in 
der deuterojesajanischen Sammlung und im Jeremiabuch begegnet, in der Tat 
aus der Konigstradition entlehnt sein.” So heiBt es zum Beispiel in der Beru- 
fungserzahlung Jeremias Jer 1,5-10 in V. 5: 38 

Ehe ich dich im Multerleibe bildete. erkannte ich dich, 
und ehe du aus dem Mutterschofi kamsl, heiligle ich dich. 
zum Propheten fur die Vblker sente ich dich ein. 

Und im zweiten Gottesknechtslied der deuterojesajanischen Sammlung riihmt 
sich der Erwahlte vor den Volkem mit den Worten (Jes 49, l): 39 

Horet, ihr lnseln, aufmich, 

und merkt auf, ihr Volker aus der Feme: 

Jahwe hat mich vom Multerleibe her berufen, 
im Schofl meiner Mutter gedachte er meines Namens. 

Ganz anders ist die Bedeutung dieses Motivs in der Klage des Einzelnen. 40 
Hier gehort es zu den Argumenten, die Gott zum Eingreifen zugunsten des 
Beters veranlassen sollen. Das spiegelt sich deutlich im zweiten Teil der Rede 
Hiobs in den c.9 und 10, in dem der Dichter ihn mit Gott abrechnen und 
gleichzeitig sein Mitleid zu gewinnen suchen laBt (10,8-12): 41 

8 Mich formten und mich schufen deine Hande, 

„dann wand test du dich . 1,42 urn mich zu verderben. 


33 Vgl. z. B. in Jes 44. 1 f.;49,l sowieJer 1,5 und zur Sache z. B I. Engnell, Studies. 
1967 2 , S. 16 f. und O. Kaiser. Der konigliche Knecht. Einc traditionsgeschichtlich-cxe- 
getische Sludie Uber die Ebed- Jahwe- Licdcr bei Deuterojesaja. FRLANT 70. 1959 
(1962 2 ), S. 57. 

3 * Zum lilerarischen Problem der Erzahlung vgl. ]. Schreiner. Jeremias Berufung 
(Jer 1,4-19). Eine Textanalyse, in: Homenaje a Juan Prado. Madrid 1975. S. 131-145; 
vgl. ders , Jeremia I, NEB 1981 (I985 J ),S. 14; L. Schmidt. Die Berufung Jeremias (Jer 
1,4-10). ThViat 13, 1975/76 (1977), S. 189-209 und W. H. Schmidt, Jeremias Beru- 
fung. Aspekte der Erzahlung Jer 1 ,4-9 und offene Fragen, in: Biblische Welten. FS M 
Metzger, hg. v. W. Zwickel. OBO 123, 1993. S. 199-214. 

” Vgl. dazu O. Kaiser, Der Konigliche Knecht. FRLANT 70. Gottingen 1959 
(1962 2) S. 56 f. 

40 Vgl. zum Folgenden auch R. Albertz, Weltschopfung, CThM.A 3. 1974, S. 1 27— 
131. 

41 In den V. 8-12 siehl K. J. Dell, Book of Job as Sceptical Literature. BZAW 197, 
1991, S. 148 eine Parodie auf Ps 139. 

« SieheBHS. 
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9 Gedenke doch, dafl du <aus Lehm > 45 mich schufesl, 
und du wills I mich zuriick zum Staube legen? 

10 Hast du mich nicht der Milch gleich hingegossen 
und liefiest mich dem Kase gleich gerinnen? 

11 Mil Haul und Fleisch hast du mich iiberkleidet. 
mil Knochen und mil Selinen mich durchflochlen. 

1 2 <Giite> und Gunst “ hast du mir stets erwiesen, 
durch deine Obhul hast du meinen Geist bewahrt. 

In den V. 10 f. handelt es sich um eine poetische Embryologies in der die 
Kiisebereitung und das Weben (vgl. Ps 139,13) die Vergleiche liefem. In 
ahnlicher Weise erinnert der Beter von Ps 22 seinen Gott im Vertrauensbe- 
kenntnis der V. 10 f. daran, daB dieser von seiner Geburt an sein Schutzgott 
gewesen isi: 

10 Denn du bisl es. der mich aus dem Mutterleibe zog. 
auf den ich vertraule an meiner Mutter Brusten. 

11 Auf dich ward ich geworfen vom Mutterschofi. 
vom Mutterleibe an bist du mein Gott. 

Hier erscheint Gott in V. 10a als Geburtshelfer und in 1 la als der eigentliche 
Vater des Beters, auf dessen Knien er gleichsam zur Anerkennung als sein 
Sohn gelegt (Gen 50,23 vgl. 30, 3)" 1 und dessen Schutz er damit anvertraut 
worden war. In dem vermutlich als Unschuldserklarung eines wegen Gotzen- 
dienst Angeklagten zu verstehenden Ps 139 dient das Motiv dagegen in den 
V. 13 und 15a.c der Bekraftigung des in den V. 7—1 1 enthaltenen Bekennt- 
nisses, daB sich der Beter vor Jahwe nirgends verbergen kann, weil Gott seit 
seiner Erschaffung im Mutterleib um seine kunftigen Taten wuBte (V. 16). 47 

1 3 la. du erschufest meine Nieren, 

du webtest mich in meiner Mutter Leib. 

15 Mein Gebein war dir nicht verborgen. 

als ich in den Tiefen der Erde gewirkl ward. 

16 <Meme Tage>' % sahen deine Augen, 

<verborgen war> n von ihnen keiner. 


43 Lies mit G. Fohrer, KAT XVI, 1989 2 , S. 200 z.St. stall ions ein nana. 

44 Lies mil A. de Wilde. Das Buch Hiob. Eingel.. iibers. und erkl.. OTS 22, 1981, 
S. 152 stall hajjim ein hn\ dort ausfuhrliche Diskussion des Textes. 

45 A. de Wilde, ebd. 

“ Vgl. E Zenger, in: F.-L. Hossfeld und E. Zinger. Psalmen I. NEB, 1993, S. 149 
z.St. 

43 Vgl. dazu auch oben, §6.6, S. 150 f. 

4 * Stelle den Anfang von V. 16b an die Spitze des Verses und lies statt Tage ein 
meine Tage. 

44 Stelle das glmy vom Versanfang hierher um und lies w'lwm. M ist iiber einen 
Horfehler (Verwechslung von Gimmel und Ajin) cntstanden. 
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4. Die Weltschopfung als Thema des Hymnus. Als primarer Sitz im Leben des 
Themas der Weltschopfung erweist sich der im Alten Testament freilich nur 
noch in seinem Nachleben greifbare sogenannte partizipiale Hymnus, der 
Gottes Eigenschaften und demgemaB auch sein Schopfungshandcln rUhmt. 50 
Als Beispiel fiir diese Gattung mogen die Doxologien in Am 4,13; 5,8 f. und 
9,5 f. stehen, 51 von denen die im folgenden zitierte letzte eigentlich als Buch- 
schluB gedacht war: 53 

5 (Aber der Herr, Jahwe der Heerscharen:) 

Der die Erde anriihrt, daft sie wankt 
und ihre gesamten Bewohner trauem, 

(dafi sie sich insgesamt hebl wie der Nil 
und sink! wie der Nil Agyplens:) 

6 der im Himmel sein „ Obergeschofi " haul 
und seine Gewolbe iiber der Erde grUndet; 
der die Wasser des Meeres rufl 

und sie ausgiefit auf das Antlitz der Erde: 

Jahwe isl sein Name! 

Der partizipiale Hymnus ist im Alten Testament durch den imperativischen 
verdrangt, der in der Regel durch die an die mitfeiemde Kultgemeinde ge- 
richtete Aufforderung eroffnet wird, Jahwe zu singen, zu spielen Oder ihn zu 
preisen. In ihm und zumal in der Sondergruppe der das Konigtum Jahwes 
besingenden Psalmen gehort die Schopfung der Welt zu den zu seinem Lob- 
preis AnlaB gebenden Griinden. Wenn die Gemeinde ihren Gott als Konig 
und Schopfer von Himmel und Erde riihmte, versicherte sie sich zugleich 
seiner Macht, ihr in all ihren Noten beizustehen. 53 Dabei gilt fUr diese riih- 
menden Erinnerungen der Schopfungstaten Jahwes, was Jorg Jeremias im 
Blick auf die Psalmen vom Kdnigtum Jahwes gesagt hat: 54 Die Weltschopfung 
wird in ihnen nicht urn ihrer selbst willen thematisiert. Ihr Anliegen ist viel- 
mehr die Festigkeit und Verlafllichkeit der dem Menschen zum Leben anver- 
traulen Erde, und diese Verlafllichkeit wird mit dem Kdnigtum Jahwes be- 


50 Vgl. dazu C. Westermann. a. a. O., S. 239 bzw. F. Criisemann. Stud, zur Formge- 
schichte von Hymnus und Danklied in Israel, WMANT 32, 1969, S. 81 ff. und beson- 
ders S. 135-154, dort S. 136-150 babylonische Paralleled und R. Albertz. Wellschop- 
fung. CThM.A 3, 1974, S.51; vgl. dazu die Beispielc aus den akkadischen Hymnen 
S. 56. 

51 Vgl. auch Am 4,13; 5,8(9) und dazu J Jeremias, ATD 24/2, 1995, S. 56-58. 

52 Ubersetzung J. Jeremias. a. a. O., S. 122 f. Redaktionelle Erweiterungen sind in 
Klammem gesetzt. 

55 Vgl. Ps 24.1 f.; 33,6 f.; 93,1 f.; 95,4 f. und 136,5 ff. und dazu auch R. J. Clifford, 
Creation in the Psalms, in: ders. und J J. Collins, ed. Creation. CBQ.M 24. 1992, 
S. 57-69 und besonders S. 65-69. 

54 Zu den religionsgeschichtlichen Wurzeln der Vorstellung vom ewigen Konigtum 
Jahwes vgl. auch oben, § 5.4. S. Ill f. 
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Zriindet.^ In diesem Sinne besingt Ps 93 in seiner iiberlieferten Gestalt 56 das 
;wige Konigtum Jahwes, dem die Zuverlassigkeit seiner Tora (vgl. Ps 19,8) 
and die seinem Hause geziemende Heiligkeit entsprechen: S7 

1 Jahwe ward Kbnig, zog Hoheit an, 

Jahwe zog an, gurtete sich mit Kraft. 

2 Ja, fest steht die Erde, sie kann nicht wanken, 
befestigt seit alters ist dein Thron, von uran bist du. 

3 Es erhoben Strome ihr Brausen, 
es erhoben Strome ihr Tosen, 
dabei erhoben 58 Strome ihr Branden. 

4 Mehr als das Tosen der grofien Wasser, 

<mdchtiger als> 59 die Brecher des Meeres, 
mdchtig in der Hohe ist Jahwe. 

5 Deine Zeugnisse sind unbedingt zuverldssig, 
deinem Hause geziemt m Heiligkeit, 

Jahwe, fur die Dauer der Tage. 

Weiterhin konnte die Gemeinde wie z. B. im Danklied Ps 136,4-9 Jahwe als 
Schopfer der Welt, Retter und Versorger Israels im Exodus wie in der Land- 
gabe und als Speiser alien Fleisches riihmen. Im weisheitlich beeinfluBten 
Hymnus des einzelnen konnte nach der Riihmung der Ersterschaffung, der 
creatio prima, seines fortwahrenden Schopfungshandelns, der creatio conti- 
nua , als Versorger alles Lebens gedacht werden (Ps 104). 61 Andererseits konn- 
te der einzelne in seinem Gotteslob auch der gewaltigen, sich in der Erschaf- 
fung der Gestime ausdriickenden Macht Jahwes erstaunt die dem Menschen 
auf Erden zugestandene konigliche Sonderstellung gegeniiberstellen und so 
Welt- und Menschenschopfung als Erweis der Herrlichkeit Jahwes riihmen 
(Ps 8,5-9). 62 

5. Austausch und Zusammenschau der Motive in der spdten Psalmendich- 
tung. Umgekehrt konnte seit dem Exil und zumal in der Spatzeit des Alten 
Testaments aber auch das Thema der Weltschopfung in die Klage des Volkes 
(Ps 74,12-17; 89; Jes 64, 7) 63 und in der Klage des Einzelnen Eingang finden 


55 J. Jeremias, Schijpfung in Poesie und Prosa im AT. in: H. Merklein und W. H. 
Schmidt, Hg., Schopfung, JBTh 5, 1990, S. 11-36 und hier S. 15. 

56 Zur Vorgeschichte des Psalms vgl. O. Loretz, Ugarit-Texte, UBL 7, 1988. 
S. 274-303. 

57 Zum Charakter von V. 5 als einer jiingeren Nachinterpretation vgl. z. B. J. Jere- 
mias. Konigtum, FRLANT 141, 1987, S. 25 f.. und zu seiner Bedeutung auch H. Spiek- 
kermann, Heilsgegenwart, FRLANT 148, 1989, S. 184. 

58 Begleithandlung in der Praformativkonjugation! 

58 Siehe BHS. 

60 Vgl. GKa §75x, BL422 t”, aber auch GB' 1 477 s. v. n’h. 

61 Vgl. dazu unten, S. 230 f. 

62 Vgl. O. Kaiser, Erwagungen zu Psalm 8, in: K. Seybold u a., FS W. Beyerlin, 
HBS 1, 1994, S. 207-222 = BZAW 261, 1998, S. 56-70 und unten, S. 305. 
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(Ps 77,17-21 und 102,26 f.). In Ps 89 dient der einleitende Hymnus mit sei- 
nem Riihmen der Taten Jahwes bei der Weltschopfung (V. 2-3.6-17(19]) als 
Fundament fur die folgende Klage iiber die VerstoBung seines Gesalbten und 
die Bitte uni die Beendigung der Schmach seines Volkcs. 64 In Ps 77,17-21 
sucht der Beter in einer anhaltenden Notzeit Trost bei der Erinnerung an die 
einstigen Taten Jahwes. Dabei idcntifiziert er das anfangliche Schopfungs- 
handeln Jahwes in Gestalt seines Sieges iiber das Urmeer geradezu mit dem 
Schilfmeerwunder (vgl. Jes 51,9 f.):“ Der Gott, der einst seine Macht in sei- 
nem Schopfungshandeln erwiesen und dabei das aufbegehrende Meer besiegt 
hat, wird aufgerufen, sich auch der gegenwartigen Not der Seinen anzuneh- 
men. In Ps 1 02“ stellt der spate Beter der eigenen Hinfalligkeit 67 die weltuber- 
legene Ewigkeit des Gottes gegeniiber, 68 der die Verganglichkeit seiner ersten 
Schopfung iiberdauert, um ihn so zum Erbarmen mit seinem ephemaren Ge- 
schopf zu bewegen (V. 24-28). w 

SchlieBlich konnte die Erschaffung der Welt- und aller Kreaturen gemein- 
sam erwahnt werden, wie es in dem hymnischen Auftakt zu dem BuBgebet 
Neh 9,5-37 in V. 5 f. 70 der Fall ist: 7 ' 

5 Auf. preiset Jahwe, euren Gott! 12 
Von Ewigkeit zu Ewigkeit 
sollen sie demen herrlichen Namen preisen, 
der iiber jedes Lob und Preis erhaben ist. 


41 Zu der Volksklage Jes 63,7-64,11 vgl. auch oben, S.207. 

M Zu den Kompositionselementen. der zeillichen Situiemng und Gattung des Psalms 
vgl. T. Veijola, VerheiBung, AAFS.B 220, 1982, S. 45 f„ S. 117 f und S. 173- 175. 

65 R. J. Clifford, Creation in the Psalms, in: ders. und J. J. Collins, Creation. CBQ M 
42, 1992, S. 57-69 bcurteilt das in den Psalmen besungene Handeln Jahwes an Israel, 
zumal in Gestalt des Exodus und der Landnahme. als Motiv der Erschaffung Israels. 
Von hier aus erklart er die Vermischung von historischcn und kosmologischcn Motiven 
(Ps 77,17-21; 89,6-38 und 136,4-25) und die Dominanz des Israel- (vgl. z. B. Ps 
44,2-9; 66,5-9; 78,42-54; 80.9-12; 105; 135 und 149) bzw. des kosmologischcn Mo- 
livs (Ps 74,12-17; 93 und 96-99) als funklional gleichwcrtig: Die Nationalgcschichle 
konne geschichtlich und ubergeschichthch vergegenwartigt werden (vgl. S. 60). Im 
Blick auf die Psalmen stellt er m. E. S. 63 zu Recht fest, dafl das alte Meereskampfmotiv 
inzwischen als Schopfungsmotiv zu bewertcn ist. obwohl es in den ugaritischen Epen 
wohl primareine jahreszeitliche Bedeutung besaB. Vgl. dazu auch unten. §10. 1. S. 234. 

** Vgl. zu ihm O. H. Steck. Zu Eigenart und Herkunft von Ps 102, ZAW 102. 1990, 
S. 357-372. 

47 Zur Verganglichkeitsklage in der Klage des Einzelnen vgl. Ps 39.5-7.12; 144,3 f. 
bzw. Hiob 7,7-10; 14,1-12 und dann in der Klage des Volkes Ps 90,1-6, vgl. Jes 40.5-8, 
und im kollektiven Hymnus Ps 103,14-17. 

68 Vgl. Ps 90.1-6 und 103,13-18. 

** Vgl. dazu oben, §6.3, S. 137. 

70 Vgl. auch Sach 12,1. 

71 Vgl. dazu Albertz, Menschenschopfung, S. 1 29 f. 

77 Vgl. A. H. J. Gunneweg, KAT XIX/2. 1987, S. 1 18 z.St. 
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6 Du. Jahwe. du bis I es ganz allein. 
du hast den Himmel gemachl. 

Den prdchligen Himmel 71 und all sein Heer. 
die Erde und alles. was auf ihr isi, 

Die Meere und alles. was in ihnen isl. 

Du gabsi ihnen alien das Leben. 

und das Heer des Himmels betel dich an. 

Der Gott, der seine Macht in der Schopfung erwiesen hat, isl derselbe wie 
der, der Israels Geschick seit den Tagen Abrahams gnadig geleitet und es iroiz 
seines Ungehorsams nichl vemichtet hat. Ihn erinnert sein nunmehr gehorsa- 
mes Volk in allcr Demut an seine gegenwartige Unfreiheil, wohl wissend, daB 
nur er sein Schicksal wenden kann. In der hier vorliegenden Zusammenschau 
der Schopfung der Welt und aller Kreaturcn cinschlicBlich des Menschen 
spiegelt sich die Geltung von Gen l,l-2,4a als dem maBgeblichen Schop- 
fungsbericht wider: Wer jetzt Gottes als des Schopfers der Welt gedenkt. 
erinnert sich zugleich daran, daB er der Gott ist, der auch den Menschen 
geschaffen hat. 

6. Schopfung und Befreiung bei Deuterojesaja. Eine vergleichbare Aufga- 
be wie im Hymnus erfullt die Erinnerung an die Schopfungstaten Jahwes bei 
Deuterojesaja: Sie ist zur Stiitze des Heilsglaubens geworden. 74 Der Gott. der 
in der Erschaffung von Himmel und Erde seine Macht erwiesen hat. ist sehr 
wohl in der Lage, sein gekncchtetes Volk zu befreien und ihm den Weg in die 
Heimat zu bahnen. Er ist es, der das babylonische Reich durch den Perserko- 
nig Kyros zerstoren laBt (Jes 41,1-4) und sich seiner als Werkzeug zur Be- 
freiung Israels bedient (45,1-7*). Das erloste Volk kann dann den Riickweg 
durch die in eine bliihende und wasserreiche Savanne verwandclte Wiiste 
antreten (Jes 41,17-20; 43,16-21) und das in Triimmem liegende Jerusalem 
wiederaufbauen und besiedeln (Jes 44,24-28*). So trostet Deuterojesaja das 
Volk, das sich von seinem Gott vcrlassen wiihnl, in 40,27-31 mit einem Dis- 
kussionswort, in dem er die Argumenle der Verzagtcn widcrlcgt (vgl. auch 
40.I8.21-26): 75 

27 Warum sags t du. Jakob, 
und sprichst du. Israel: 

.. Verborgen ist mein Weg vor Jahwe. 

und an meinem Gott gehl mein Recht voriiber . " 


71 Wortlich: den Himmel der Himmel. vgl. dazu C. Houlman. Himmel, OTS 30, 
1993. S. 337-341. 

74 Vgl. dazu R. Rendtorff. Slellung. ZThK 51. 1954. S. 3-13 = ders.. ThB 57. 1975, 
S. 209-219; J. Vermcylen. Le motif dc la creation, in: F. Blanquart. LecD 127. 1987, 
183-240 und Chr. Streibert, Schopfung. BEATAJ 8, 1993. S. 15-44. besonders 
S. 40-44. 

75 Vgl. dazu K. Elliger. BK Xl/1. 1978, S. 93-103. 
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28 Hast du es nicht gemerkl 
oder nicht gehort: 

Der ewige Gott ist Jahwe. 
der Schopfer der Enden der Erde. 

Er wird nicht miide und wird nicht matt, 
unerforschlich ist seine Einsicht. 

29 Er gibt dem Miiden Kraft 

und dem Ohnmdchtigen Starke die Fiille. 

30 Jiinglinge werden miide und matt 
und Jungmdnner straucheln und fallen. 

31 Doch die auf Jahwe harren, emeuern die Kraft, 
sie treiben Schwingen wie Adler 1 " 

Sie laufen und werden nicht matt, 
sie gehen und werden nicht miide. 

Schopfung am Anfang der Welt und Erlosung werden hier in ein analoges 
Verhaltnis gesetzt: Im Licht der Schopfung gewinnt die verheiBene Erlosung 
den Charakter einer Neuschopfung. 77 In diesem Sinne dient das Schopfungs- 
argument auch in 44,24-28* als Stiitze des Heilsglaubens: 7 * 

24 So spricht Jahwe, dein Erldser, 

und dein Bildner vom Mutterleib an: 

Ich bin Jahwe. der alles machl. 

der den Himmel ausgespannt allein, 

der die Erde ausgebreitet, wer war dabei? 

26b Der zu Jerusalem spricht: Es wird bewohnt, 
und seine Triimmer richte ich auf! 

27 Der zur Ttefe spricht: Versiege, 
und deine Strome lege ich trocken! 

28a Der zu Kyros spricht: Mein Hirte. 

und all mein Vorhaben wird er ausfiihren. 

Diese Verwendung des Wellschopfungsmotivs hat in der Naherwartungs- 
schicht der dcuterojesajanischen Sammlung ihre Fortsetzung gefunden, die 
friihestens in die Zcit des Wiederaufbaus des Jcrusalemer Tempels zu datieren 
ist. 7 ’ Sie kiindigt nach der durch den Perscrkong Kyros II. grundsatzlich er- 
offneten Riickkehrmoglichkeit fur die Exulanten die Nahe des Heils und die 


71 Vgl. Ps 103,5. 

77 Auf diescn Aspekt hat C. Sluhlmueller. Creative Redemption, AnBib 43, 1970 
nachdriicklich hingewiesen; zum vorliegenden Textzusammenhang vgl. S. 144-152 
und Chr. Streibert, Schopfung, BEATAJ 8. 1993, S. 43. 

71 Die jtingsten Analyscn divergieren; vgl. dazu H. J. Hermtsson, Einhcit, in: J. 
Vermeylen, Hg., BEThL. 81, 1989, S. 311 und J. van Oorschot. Von Babel zum Zion. 
BZAW 206, 1993, S. 74-80. dessen Analysen ich mich anschlieBe; aber auch R. G. 
Kratz, Kyros, FAT 1, 1991, S. 78-80, der den dtjes Kern auf V. 24-26a begrenzt und 
als primare Einleitung zu 45,1-6* versteht. 

7 ’ Vgl dazu R. G. Kratz. FAT I, S. 186. 
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Heimkehr der Diaspora an. 80 Als Beispiel wahlen wir das dieser Schicht an- 
gehorende Berufungsorakel in 42,5-9, das der Integration des ersten Gottes- 
knechtsliedes in 42,1-4 in den Kontext dient und dabei die Botschaft aller 
vier Ebed-Jahwe-Lieder vor Augen hat. 81 Es ist in unserem Zusammenhang 
von besonderem Interesse, weil es zeigt, daB auch in den Kreisen der Verwal- 
ter des deuterojesajanischen Erbes Welt- und Menschenschopfung zusam- 
mengesehen werden konnten. Dabei bildet das Menschenschopfungsmotiv in 
V. 5b die Briicke zu dem Berufungsmotiv, in dem es eigenstandig verwurzelt 
ist (42,5 f.): 

5 So spricht der Gott Jahwe. 

Der den Himmel geschaffen und ausgespannt, 
der die Erde gebreitet und was auf ihr wachst, 

Der Odem gibt dem Volk auf ihr 
und Alem denen, die auf ihr wandeln. 

6 Ich, Jahwe, habe dich heilvoll berufen 
und deine Hand gefafit 

Und dich gebildet und dich besummf 2 
zur Verpflichtung des Volks, 
zum Licht fur die Volker . . . 

7. Creatio prima, creatio continua und die Zweckmdfiigkeit der Welt. Man 
muB sich an das Aspekthafte des Denkens der biblischen Autoren erinnem, 
um zu verstehen, daB der Gedanke von Jahwe als dem Schopfer von Mensch 
und Welt am Anfang aller Zeiten in den einschlagigen Texten nicht mit dem 
seines fortwahrenden Schopfertums verbunden begegnet. Es sind gleichsam 
zwei Fragen, auf welche die jeweiligen Texte antworten. Die eine lautet: Wer 
hat Menschen, Tiere und Welt zuerst erschaffen? Die andere heiBt: Wer be- 
wirkt die fortlaufende Emeuerung alien Lebens im Wechsel der Generatio- 
nen? Daher hat sich der im Menschenschopfungsmotiv des Berufungsorakels 
und in der poetischen Embryologie der Klage des Einzelnen enthaltene Ge- 
danke, daB Gott der Schopfer jedes Menschen ist, 81 erst spat mit dem der 
Schopfung am Anfang verbunden. Der priesterlichc Schopfungsbericht um- 


80 Vgl. auch 45,18 f.; 48,12-16* und zur redaktionsgeschichtlichen Einordnung H - 
J. Hermisson, BEThL 81, 1989, S. 294-296, J. van Oorschot, Babel, BZAW 206, 1993, 
S. 222-226 und S. 227 f. bzw. R. G. Kratz, Kyros, FAT 1, 1991, S. 59-64 und 
S. 121-123 und zur theologischen Intention der Schicht J. van Oorschot, a. a. O., 
S. 321 f. bzw. H.-J. Hermisson. Gottesknecht, in: H. Canzik u. a., Hg., FS M. Hengel, 
1996, S. 45-61. 

81 Zur redaktionsgeschichtlichen Einordnung vgl. J. van Oorschot, a. a. O., 
S. 228-235 bzw. R. G. Kratz, a. a. O., S. 128-139. Zu den sog. Ebed-Jahwe- Oder Got- 
tesknechtsliedem in Jes 42, 1^4; 49, 1-6; 50,4-9 und 52,13-53,12 vgl O. Kaiser, Grund- 
riB II, 1994, S. 57-59. 

82 Wortlich: gegeben. 

81 Vgl. dazu oben, S. 219-221. 
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ging diesen systematisierenden SchluB, indem er die weitere Fortpflanzungs- 
fahigkeit der Pflanzen in dem Schopfungsbefehl selbst begriindete und bei 
Tieren und Menschen aus dem ihnen erteilten Fruchtbarkeitssegen ableitete 
(Gen 1,11.22 und 28). 84 Erst in den Ps 65; 104; 136 und 145 begegnet die 
Verbindung der creatio prima und der creatio continua. Unter ihnen nimmt 
Ps 104 seiner Bedeutung nach die erste Stelle ein, weil er das Thema der 
fortwahrenden Schopfertatigkeit Gottes am breitesten eritfaltet. 

Seine Form als Hymnus eines einzelnen, 85 seine auf unterschiedliche Vor- 
lagen hinweisenden stilistischen Abweichungen 86 und seine Angelologie in 
V. 4 87 sprechen fur seine nachexilische Ansetzung. 88 Die zwischen dem Psalm 
und dem GroBen Sonnenhymnus des Pharao Echnaton (Amenophis IV.) be- 
stehenden Entsprechungen sind zahlreich und auffallig. 89 Trotzdem ist es um- 
stritten, ob man den Psalm als ein Echo auf die agyptische Dichtung verstehen 
darf. Eine direkte Beeinflussung des israelitischen durch das agyptische Lied 
diirfte schon deshalb auszuschlieBen sein, weil der Aton-Kult kein Exportar- 
tikel gewesen ist und auch in Agypten die Amamazeit nicht iiberdauert hat. 90 
Daher ist selbst die Annahme einer phonizischen Vermittlung nicht ohne 
Schwierigkeiten. 91 Eher konnte man mit der Beeinflussung des weisheitlich 
orientierten Psalmendichters durch einen jiingeren agyptischen Sonnenhym- 


84 Vgl. dazu unten, §10.4, S. 258-260. 

85 Vgl. dazu F. Criisemann, Stud, zur Formgeschichte von Hymnus und Danklied 
in Israel, WMANT 32, 1969, S. 286-288. 

86 Zum einen hymnischer Partizipialstil, in dem von Jahwe in der 3. Person die Rede 
ist (vgl. V. 2b.5. 10.19.32), zum anderen finiter Verbalstil mit Satzen die ihn anreden 
Oder von seinem Handeln bcrichten (V. lap.2a.7-9.20-30); vgl. dazu F. Criisemann, 
a. a. O., S. 287 und O. Loretz, Die Psalmen. Teil II. Beitrag der Ugarit-Texte zum 
Verstandnis von Kolometrie und Textologie der Psalmen. Psalm 90-150, AOAT 207/2, 
1979, S. 112. 

87 O. Loretz, ebd. 

88 Auch der in V. 27 nachgelragene Gedanke, daB Gott den alien Meeresdrachen 
Leviatan als sein Spielzeug erschaffen haben. ist vorexilisch nicht denkbar. Zur Be- 
griindung des sekundaren Charakters des Verses vgl. unten S. 230 Anm. 99 und zur 
Sache J. Day, God’s conflict, UCOP 35, 1985, S. 72-75 und S. 189. 

89 Vgl. die Ubersetzung TUAT 1 1/6, 1991, S. 846-853 und dazu G. Nagel, A propos 
des rapports du Psaume 104 avec les textes Egyptiens, in: W. Baumgartner, Hg., FS A. 
Bertholet, Tubingen 1950, S. 395-403, besonders S. 396-398, wo er nachweist, daB die 
V. 29.30.21 .23. 14.25.26.27. 10. 1 1.24 in dieser Reihenfolge im GroBen Sonnenhymnus 
Echnatons ihre Entsprechungen besitzen. Zur Diskussion vgl. F. Criisemann, a. a. O., 
S. 287 mit Anm. 2 und L.C. Allen, Psalms 101-150, WBC 21, 1983, S. 28-32 sowie 
zuletzt Th. Kruger, „Kosmotheologie", BN 68, 1993, S. 49-74, dem eine direkte Oder 
indirekte Abhangigkeit des Psalms von dem Sonnengesang Echnatons eher als fraglich 
erscheint. Vgl. die Ubersetzung von J. Assmann, TUAT 11/6, S. 849 f. 

90 Vgl. K.-H. Bernhard, Amenophis IV, MIO 15, 1969, S. 193-206. 

91 M. Dahood, Psalms III. 105-150, AncB 17A, 1970, S.33; ferner H.-J. Kraus, 
Psalmen II, BK XV/2, 1960, S. 709. 
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nus rechnen 92 und in der Folge den biblischen Gedanken der creatio continua 
als ein spates Echo auf die neue Sonnen-Theologie der 18.-20. Dynastie be- 
trachten.” Doch auch unter dieser religionsgeschichtlich wahrscheinlicheren 
Voraussetzung wird man in Rechnung stellen, daB sich die Ubereinstimmung 
einzelner Motive aus der gemeinsamen Thematik der Dichtungen ergeben 
kann. 

Erklarungsbediirftig bleibt vor allem, warum in weisheitlichen Kreisen des 
nachexilischen Judentums der Gedanke der creatio continua rezipiert worden 
ist. Die Voraussetzung fur die Universalisierung des Motivs des fortwahren- 
den Schbpfertums Jahwes, wie es uns in den oben erwahnten Traditionen der 
Klage und des Berufungsorakels begegnete, liegt wesentlich in der volligen 
Entmachtung der generativen und vegetativen Potenzen der kanaanaischen 
Gotter durch Jahwe. Mithin ist der biblische Gedanke der creatio continua 
vor allem eine Folge des jiidischen Monotheismus. Der mit ihr verbundene 
Gedanke der ZweckmaBigkeit der Schopfung erklart sich als Entfaltung des 
abschlieBenden gottlichen Urteils liber alle seine Werke in Gen 1,32. 94 

Trotzdem besteht eine Parallele zwischen der biblischen Konzeption und 
der agyptischen neuen Sonnen-Theologie. In ihr hatte sich die Erfahrung von 
der Leben erweckenden Macht des Sonnengottes mit der Vorstellung von der 
Einsamkeit und Einzigkeit Gottes verbunden, die ihn aus alien gotterweltli- 
chen Konstellationen heraus und der Welt gegeniiber stellt, und doch gleich- 
zeitig (auBer in der Amamazeit) der Welt ihre Gotter belaBt und sie zusammen 
mit den Menschen als Gottes-Kinder sieht, denen sich der Sonnengott aus der 
Feme seines einsamen Laufes als „ Mutter und Voter" in liebender Fiirsorge 
zuwendet , 95 Entsprechend wird er in dem Hymnus aus dem der Ramessiden- 
zeit angehorenden Grab des Nebwenenef gepriesen: 

Du bist es, der alles Seiende gebildet hat. 
sie leben auf, wenn du leuchtest. 

Sie wenden sich dir zu, wenn du fur sie erscheinst, 

siesind verklart, wenn deine Strahlen sich ausbreiten iiberihren Gliedem; 

kein Ort ist hier bar deines Lichts. 

(...) 

Der Hauch deines Mundes kommt an jede Nase, 


92 A. Baruq, L’ expression de la louange divine et de la priere dans la Bible et en 
Egypte, Bibliotheque d’Etude 33, 1962, S. 320 f. 

93 Vgl. zu ihr J. Assmann, Re und Amun, 0B051, 1983, S. 1 13—123 mit zahlreichen 
Belegen; zu Theologie und Weltbild Echnatons und der Amamazeit vgl. ders., Ma’at, 
1990, S. 231-236. 

94 Vgl. dazu unten, S. 261. 

95 J. Assmann, Re und Amun, OBO 51, 1983, S. 121; zur Gotteskindschaft des 
Menschen E. Otto, Der Mensch als Geschopf und Bild Gottes in Agypten, in: Probleme 
biblischer Theologie. FS G. von Rad, hg. v. H. W. Wolff, Miinchen 1971, S. 335-348 
und dazu auch unten, §11.6, S. 306. 
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du bist die Augen selbst. man sieht durch dich. 

Dein Lichtschein erwecki die Gesichte 

und machl jedermann wach, der darniederlieg ;. 96 

Der Dichter des 104. Psalms hat mit der eigentiimlichen Einbindung von Aus- 
sagen liber Jahwe im Stil des partizipialen Hymnus in solche, die ihn unmit- 
telbar anreden, den zwischen Gott und Menschen bestehenden Abstand unter- 
strichen. Jahwe steht dem Menschen als der gegeniiber, dem er seinen Lobpreis 
wegen der GroBe seiner Macht und Herrlichkeit und der Weisheit seiner Werke 
schuldet. Seine Gottheit offenbart sich in der Gewalt und Strahlkraft seines 
Erscheinens (V. lb-4), 97 seine Macht in der Griindung der Erde und der un- 
umkehrbaren Vertreibung der Wasser der Rut (V. 5-9). Diesem urzeitlichen 
Handeln Gottes entspricht sein fortwahrendes, das sich in seiner Vor- und 
Fursorge fur Tiere und Menschen erweist (V. 10-23): Er laBt die Quellen spru- 
deln und speist so die Bache, von denen alle Tiere trinken, wahrend die Vogel 
liber ihnen im Laub singen (V. 10-13). Er laBt Regen auf die Berge fallen, gibt 
so den Pflanzen der Erde Wachstum und Gedeihen und damit den Menschen 
Brot und Wein (V. 13-16). Er laBt Sperlinge und Reiher in den Wipfeln der 
Zedern nisten, gibt den Steinbocken auf den Bergen und den Klippdachsen in 
den Kliiften ihren Lebensraum (V. 16-18). Er regelt durch Mond und Sonne 
die Zeiten und laBt es Nacht werden, in der die Raubtiere auf Jagd gehen, und 
dann wiederTag, an dem die Menschen sich an ihre Arbeit begeben (V. 19-23). 
Dieses Gotteshandeln steht nicht allein im Dienst des Menschen, sondem gilt 
aller Kreatur (V. 14-18). Der unangefochtene Monotheismus des Dichters 
zeigt sich darin, daB er im Gegensatz zu Gen 1,16 unbefangen von Mond und 
Sonne reden kann: Beide sind natiirlich ebenso Jahwes Werke wie der Wechsel 
von Tag und Nacht 98 (V. 19). So steht der Beter staunend vor der Fiille der 
Werke Gottes und dem Geheimnis seiner Schopfermacht, die sich im Kreislauf 
des Stirb und Werde offenbart (V. 24.27-30*): 99 

24 Wie zahlreich sind deine Werke, Jahwe, 
voll ist die Erde deiner Geschopfe. 

27 Sie alle warten auf dich, 

dafi du sie speist zu seiner Zeit. 


96 J. Assmann, a. a. O., S. 131. 

97 Zu temporar solaren Ziigen Jahwes vgl. G. W. Ahlstrom, An Archaeological Pic- 
ture of Iron Age Religions in Ancient Palestine, StOr 55/3, 1984, S. 22 f.; H.-P. Stahli, 
Solare Elemente im Jahweglauben des ATS. OBO 66, 1 985, und H. Spieckermann, Juda 
unter Assur in der Sargonidenzeit, FRLANT 129, 1982, S. 229-273. 

98 Vgl. Gen 1,4 f. 

99 Die Trikola in den V. 24-26 diirften als Indiz dafiir anzusehen sein, daB dieser 
Abschnitt nachtraglich erweitert ist. So diirfte schon V. 24aB nachgetragen sein. Da die 
V. 25-26 den Zusammenhang zwischen V. 24 und 27 unterbrechen, konnten sie insge- 
samt sekundar sein; vgl. aber auch O. Loretz, Die Psalmen II..AOAT 207/2, 1979. 
S. 106 f., der jeweils nur ein Kolon ausscheidet. 
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28 Gibsi du i linen, so lesen sie auf. 
offnest du deine Hand, werden sie sail 100 . 

29 Verbtrgst du dein Antlitz. erschrecken sie, 
sammelst du ihren Odem ein. scheiden sie ab . 101 

30 Sendest du deinen Odem aus, werden sie geschaffen, 
und du emeuerst das Antlitz der Erde. 

Dieser Gott ist der Nahe und der Feme, der, der Leben gibt und erhalt, wie 
der, der ihm sein Ende bestimmt. Sein Schopfungshandeln erscheint dem 
Dichter in seinem das Leben von Menschen und Tieren ermoglichenden Zu- 
sammenspiel als zweckmaBig. Ein spaterer ordnete auch den Leviatan, den 
alten Chaosdrachen in diese Welt der Zwecke ein: Er ist fiir ihn zum Geschopf 
und zugleich zum Spielzeug Gottes geworden. Die Teleologie nimmt der Welt 
ihre Schrecken, aber sie nimmt Gott nichts von seiner Majestat. Anders als 
die Spateren ersehnt der Dichter nicht das ewige Leben. Der Kreislauf des 
Stirb und Werde erscheint ihm als eine sinnvolle gottliche Fiigung, die er nicht 
hinterfragt, weil sie im Dienst des Lebcns steht. 

Wie ein Echo aus Ps 104,27 heiBt es in Ps 145,15 f. : 

Alter Augen warten auf dich, 

daft du ihnen ihre Speise gibsi zu seiner Zeil. 

Du offnest deine Hand 

und sattigst alles, was lebt, mil Wohltaten. 

Auch sein Dichter deutet den Leben ermoglichenden und erhaltenden Zusam- 
menhang in der Schopfung als Folge des standigen Wirkcns Gottes (vgl. Ps 
136,25 und 147,14-18). 

Den letzten Schritt hat dann Ben Sira in Sir 39, 16-35 gezogen. 105 Er fiihrte 
die ZweckmiiBigkeii der Schopfung mit ihrem Arsenal an Gtitem und Ubeln 
auf Gottes vorweltliche Vorsehung zurilck. Weil der Herr wuBte, was er brau- 
chcn wilrde, um die Frommen zu laben und die Vermcssenen zu ztichtigen, 
hat er im Anfang alles erschaffcn, dessen er dazu bcdarf (V. 16-21): 

16 Die Werke des Herm. sie alle sind gut, 

er stellt bereit fur jeden Zweck zu seiner Zed.'"' 

17 Man sage nicht: Was ist das? Wozu diem das? 

Denn alles findet sich zu seiner Zeit. 

Durch sein Wort steht zu Hauf das Wasser, 

durch den Spruch seines Mundes der Wasser Speicher. 


100 Das fob diirfte Zusatz sein. 

101 Das und kehren zu ihrem Staub zurilck in V. 28b diirfte wiederum nachgelragen 
sein. 

102 Vgl. dazu O. Kaiser, Die Rezepeuon der stoischen Providenz bei Ben Sira, in: 
Memorial Volume Ferdinand Deist, ed. J. Cook and others, JNSL 24/1, 1998, S. 1-14. 

105 Lies mit H B ; vgl. P. Skehan und A. Di Leila, AncB 39. 1987, S. 456 z. St. 
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18 Ourch ihn geschielil, was ihm gefalll, 
kein Hindemis gibl's fur sein Helfen. 

1 9 Die Werke alles Fleisches sind vor ihm, 
nichls ist verborgen vor seinen Augen. 

20 Von Weltzeit zu Weltzeit reicht sein Blick, 
gibl es eine Begrenzung" M fur seine Hilfe? 

Nichls ist zu klein und gering fur ihn, 
und nichts zu wunderbar und zu gewaltig. 

2 1 Kein Grund darum zu sagen: Wozu isl denn das? 

Denn alles isl fur seinen Zweck bestimml ! 

Man sage nichl: Dies isl schlechler als das! 

Denn alles bewahrt sich zu seiner Zeil. 

Lileralur. R. Albertz, Weltschopfung und Menschenschopfung. Untersucht bei Deutero- 
jesaja, Hiob und in den Psalmen,CThM.A3. Stuttgart 1974;/ Assmann, Re und Amun. 
Die Krise des polylheislischen Weltbilds im Agypten der 18.-20. Dynastie. OBO 51, 
Freiburg/Schweiz und Gottingen 1983; ders.. Ma'at. Gerechtigkeit und Unsterblichkeit 
im Alien Agypten, MUnchen 1990; K-H Bernhardt, Amenophis IV. und Psalm 104, 
MIO 15, 1969, S. 193-206; R.J. Clifford, Creation in the Psalms, in; ders. und J. J. 
Collins, Hg.. Creation in the Biblical Traditions, CBQ.MS 24, Washington/DC 1992, 
S. 57-69; J. Day. God's conflict with the dragon and the sea. Echoes of an Canaanite 
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terojesajanischen Themas. in: H Canzik u. a.. Hg , Geschichle - Tradition - Reflexion. 
FS M. Hcngel, Tubingen 19%, S. 43-68; C Houlman. Der Himmel im AT. Israels 
Weltbild und Weltanschauung. OTS 30. Leiden 1993; E O. James, Creation and Cos- 
mology. A Historical and Comparative Inquiry, SHR 16, Leiden 1969; B Janowski, 
RettungsgcwiBheil und Epiphanie des Hcils. Das Motiv der Hilfe Gottes „am Morgen" 
im Alien Orient und im AT. I: Alter Orient. WMANT 59, Neukirchen-Vluyn 1989; / 
Jerenuas, Das Koniglum Gottes in den Psalmcn, FRLANT 141, Gottingen 1987; ders., 
SchOpfung in Pocsie und Prosa des ATs. Gen 1-3 im Vergleich mil anderen SchOpfung- 
stexten des ATs. in: H Merklein undW H. Schmidt. Hg.. JBTh 5. 1990, S. 11-36; O. 
Kaiser, Die mythische Bedeutung des Meeres in Agypten. Ugarit und Israel, BZAW 
78, Berlin (1959) 1%2 2 ; R.G. Kratz, Kyros im Deuterojcsaja-Buch. Redaklionsge- 
schichtliche Untersuchungen zu Entstehung und Theologie von Jes 40-55, FAT 1. Tu- 
bingen 1991; Th. Kruger. ..Kosmotheologie" zwischen Mythos und Erfahrung. Psalm 
104 im Horizonl altorientalischer und all „SchOpfungs“-Konzeptc. BN 68, 1993. 
S. 49-74; O. Loretz, Ugant-Texte und Thronbesteigungspsalmen. Die Metamorphose 
des Regenspenders Baal-Jahwe. UBL 7, MUnster 1988; H P Madtys, Dichter und 
Beter. Theologen aus spalatl. Zeit, OBO 132, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1994, 
H Merklein und VV. H Schmidt, Hg.. SchOpfung und NeuschOpfung, JBTh 5, Neukir- 
chen-Vluyn 1990; J. van Oorschol. Von Babel zum Zion. Eine literarkritische und 
redaktionsgeschichlliche Untersuchung, BZAW 206. Berlin. New York 1993; G. L 


104 WOrtlich: Zahl. 
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Prato, II problema della teodicea in Ben Sira. Composizione dei contrari e richiamo 
alle origini, AnBib 65, Rom 1975; R. Rendtorff, Die theologische Stellung des Schop- 
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Streibert. Schopfung bei Deuterojesaja und in der Priesterschrift. Eine vergleichende 
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nachexilischer Zeit, BEATAJ 8, Frankfurt am Main 1993; C. Stuhlmueller, Creative 
Redemption in Deutero-lsaiah, AnBib 43, Rom 1970; T. Veijola, VerheiBung in der 
Krise, AASF.B 220, Helsinki 1982; J. Vermeylen, Le motif de la creation dans le 
Deutero-lsaie, in: F. Blanquart, Hg., La creation dans l’Orient Ancien, LecD 127, Paris 
1987, S. 183-240; C. Westermann, Das Reden von Schopfer und Schopfung im AT, in: 
Das feme und nahe Wort. FS L. Rost, hg. v. F. Maass, BZAW 105, Berlin 1967, 
S. 238-244; M. Witte, Die biblische Urgeschichte, BZAW 265, Berlin und New York 
1998, E. Wurthwein , Chaos und Schopfung im mythischen Denken und in der bibli- 
schen Urgeschichte, in: Zeit und Geschichte. FS R. Bultmann, hg. v. E. Dinkier, Tu- 
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S. 28-38; E. Zenger, Gottes Bogen in den Wolken. Untersuchungen zu Komposition 
und Theologie der priesterschriftlichen Urgeschichte, SBS 112, Stuttgart 1983. 


§ 10 Die Welt als Schopfung Gottes 

Lehrsatz 1 : Erst auf dem Hintergrund der altorientalischen und altagyptischen 
Vorstellungen von der Entstehung der Welt geben die biblischen Aussagen 
iiber die Erschaffung der Welt ihre Eigenart zu erkennen: Der Schopfergott 
des Alten Testaments ist kein Teil dieser Welt, das Weltwerden oder die Kos- 
mogonie ist kein Teil der Entstehung Gottes oder der Theogonie. Daher schei- 
det von den drei in seiner Umwelt begegnenden Vorstellungen von der Schop- 
fung als Herstellung, als Zeugung und als Folge gottlichen Befehls die mitt- 
lere aus. Andererseits ist die Vorstellung von Gottes handwerklichem 
Herstellen schlieBlich ganz in den Schatten von der durch das Wort getreten. 

Lehrsatz 2: Der Weltiiberlegenheit und Freiheit Gottes bei der Erschaffung 
von Himmel und Erde und ihrer Bewohner gibt am deutlichsten der priester- 
liche Schopfungsbericht in Gen 1,1-2, 4a mit seiner Vorstellung von Gottes 
schaffendem Wort Ausdruck: Es ist die Quelle von allem, was existiert und 
was lebt. Durch die Rahmung der Aussage iiber den Urzustand der Welt in 
V. 2 durch die Aussagen iiber Gottes Schaffen in V. 1 und V. 3 wird das Chaos 
entmachtigt. Damit lag der Weg fur die biblische vorphilosophische Formel 
fiir die Schopfung des Seienden aus dem Nichtseienden als dem Ungestalteten 
in 2. Makk 7,28, Rom 4,17 und Hebr 1 1,3 frei. Sie wurde in der 2. Halfte des 
2. Jh.s n. Chr. in der christlichen Theologie in Auseinandersetzung mit dem 
christlich-platonischen und christlich-gnostischen Dualismus zum Begriff der 
creatio exnihilo ausgestaltet. Theophilus von Antiochien zog daraus die Kon- 
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sequenz, indem er ausdriicklich die Geschopflichkeit der Materie behauptete. 
Dank ihrer Aufnahme durch Irenaeus ist dieses Konzept zur kirchlichen Lehre 
ge worden. 

Lehrsatz 3: Weil Gottes- und WeltbewuBtsein zusammcngehoren, verweist 
die Welt dank der Ordnung der Gestime und ihrer gewaltigen kosmischen 
Erscheinungen auf ihren Schopfer. Darauf beruht sein Anspruch auf die uni- 
versale Anerkennung seiner Gottheit. Aus ihr erwachsen fur den Menschen 
die Einsicht und die Dankbarkeit gegen Gott als Geber des eigenen und alien 
Lebens, die sich in seinem Lob manifestiert, und die Anerkennung der Mit- 
geschopflichkeit des anderen, die ihm sein Recht einraumt. 

1. Die Grenzen binnen-mythischer Schopfungsvorstellungen. Das Mittel fur 
die Bestimmung der spezifischen Eigenart eines Phanomens besteht in seinem 
Verglcich mit einer verwandten. aber doch nicht identischen Erscheinung. 
Indem wir feststellen, was sie nicht ist, niihem wir uns der Bestimmung des- 
sen an, was ihre Eigentiimlichkeit ausmacht. So tritt auch die Besonderheit 
der alttestamentlichen Vorstellung von der Welt als Gottes Schopfung am 
deutlichsten zutage, wenn wir sie auf dem Hintergrund der einschlagigen 
Konzepte seiner Umwclt betrachten. DemgemaB wenden wir uns im folgen- 
den zuniichst babylonischcn und dann agyptischen kosmogonischen Mythen 
zu. Dabei wird sich zeigen, in welchem Umfang die jeweiligen Vorstellungen 
von den geographischen Gegebenheiten bestimmt sind und auf welchen ge- 
meinsamen Denkvoraussetzungen sie beruhen. Gewohnl, dem streitbaren 
Monotheismus der biblischcn Religion den Polytheismus der Naturreligioncn 
gegeniiberzustcllen. werden wir beobachten, daB es auch im Alien Orient und 
zumal im Alien Agyplcn in der zweitcn Halfte des 1 . Jh.s v. Chr. eine Tendenz 
gcgeben hat, die Vielheit der Gotter der Einheit eines Gottes untcrzuordnen 
Leidcr sind wir im Blick auf die Schopfungsvorstellungen der kanaanaischcn 
Religion im wesentlichen nach wie vor auf die spaten, durch den Euhemcris- 
mus' beeinfluBten Nachrichten bei Philo von Byblos angewiesen. Denn ob- 
wohl der hochste Gott des ugantischen Pantheons El als Schopfer und Vater 
der Goiter und Menschen gait, ! sind bisher in den dort gefundenen Texten 
keine Mythen entdeckt worden, die sich mit der Welt- und der Menschen- 
schopfung beschaftigen. 1 Lediglich aus dem in hethitischer Sprache iiber- 


1 Untcr Euhemerismus versteht man die erstmals von dem Ende des 3. und Anfang 
des 2. Jh.s v. Chr. wirkendcn Euhemeros von Messene venretene Deutung der Gotter 
als personifizierter Naturgewalten bzw. dank ihrer klugen Politik hochberilhmter und 
dahcr vergdltlichter Herrscher der Urzeit; vgl A. Lesky, Geschichte der griechischen 
Literalur, Bern und Miinchen 197l\ S. 874 f. 

1 Vgl dazu O. Loretz, Ugaril. 1990. S.66f.. W Herrmann. DDD, Leiden 1995. 
Sp. 524 f. und untcn, S. 245 f. 

1 Ob man den Baal-Mythos als Schbpfungsmylhos betrachtet. ist eine Frage der 
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lieferten, seinem Inhalt nach aber kanaanaischen Mythos von El, Ashertu 
und dem Sturmgott" laCt sich aus der Bezeichnung Els als kunirscha (d. h. 
fix xtp ) 5 entnehmen, daB er auch als Schopfer der Erde gait. Statt dessen 
gewahrt uns das ugaritische Baal-Epos einen Einblick in einen ihm vorgege- 
benen alteren an den Jahreskreis gebundenen Mythos und zugleich in die 
Hierarchien des kanaanaischen Pantheons. Es handelt von dem Kampf des 
Wettergottes Baal 8 mit dem Meeresgott Jam, seinem Rivalen im Streit um die 
Konigsherrsherrschaft liber die Erde, von seinem Abstieg in das Totenreich 
des Gottes Mot 1 und seiner Wiederkehr. Der Mythos ist in dem Epos bereits 
historisiert und damit vermutlich in die Urzeit geriickt . 8 Daher konnte er 
spatestens im nachexilischen Judentum in die Schopfungsvorstellungen ein- 
bezogen werden.’ 

Als erstes wenden wir uns dem babylonischen Schopfungsepos zu, das 
man der Gepflogenheit der Keilschriftliteratur gemaB nach seinen beiden 
ersten Worten als Enuma Elisch ( Als droben . . .) zu bezeichnen pflegt . 10 Es 


Interpretation. Verstehl man unter der Schopfung der Welt einen einmaligen Ah am 
Anfang der Well, kann man den pnmar am Jahreskreislauf orienlierten Mythos vom 
Kampf Baals gegen das Meer und seinem Sieg ilber den Tod allenfalls als ein sekun- 
dares Schopfungsgeschehen bezeichnen, weil es von dem Sieg des Gottes liber das 
Chaos und des Lebens Uber den Tod handelt, O. Loretz, a. a. O., S. 1 58 f. Vgl. dazu auch 
die ausfllhrliche Diskussion des Problems bei J. Day, God's conflict, UCOP 35, 1985, 
S. 7-18, bes. S. I7f. - Da im Baal-Epos des Ilimilku Mot sicben Jahre nach der Rlick- 
kehr Baals aus der Untenvelt auf seinen Konigsthron bei ihm intcrveniert, um schlicB- 
lich nach einem weiteren Zweikampf mit ihm sein Konigtum anzuerkenncn (KTU 
1.6.V, vgl. Z.7-11), ist der jahreszeithche Aspekt der einzelnen Mythologeme in den 
Hintergrund getreten. Daher konnte der Kampf mit dem Meeresgott Jam fur die Rezi- 
pienten in der Urzeit liegcn. Das Epos wiirde demgemaB die Stability der das Lcbcn 
ermoglichenden Wcltordnung versichcrn und damit ebenso den das Meer gegen das 
Festland treibenden WinterstUrmen wic dcr Zeit der sommcrhchen Dlirre ihre Schrek- 
ken nehmcn: Auch wenn Jam Baal seinen Thron alljahrlich streitig macht und Mot ihn 
alljahrlich zwingt. zu ihm in die Unterwelt herabzufahren. steht der gltickliche Ausgang 
seil der Urzeit fest. Zu den unterschiedlichen Deutungen des Mythos vgl. M Dietrich 
und O. Loretz, TUAT III/6. 1997, S. 1091-1198. 

* Erstveroffentlichung durch H. Otten. Ein kanaanaischer Mythos aus Boghazkoy. 
MIO 1/1, 1953, S. 125-150: engl. Obers. v. A. Goetze. ANET 215 . S. 519; vgl. auch H. 
Gese, in: H. Gese u. a., Hg.. Die Religionen Altsyriens, Altarabiens und der Mandaer, 
RM 10/2. 1970, S. 113-115. bzw. knapp O. Loretz. Ugarit. S. 68 und S. 155. 

! Vgl Gen 14,22. 

8 Vgl zu ihm W. Herrmann, DDD, Sp. 249-263. 

1 Vgl zu ihm J. F. Healey. DDD, Sp. 1122-1132. 

* Vgl dazu J. C. de Moor, Seasonal Pattern. AOAT 16. 1971, aber auch H. Gese. 
RM 10/2, S. 51-80, bes. S.79f. 

’ Vgl dazu GAT I, S. 106-110 und oben, § 9.5, S. 224 Anm. 65. 

10 Vgl die Bearb. von W. G Lambert, aus dem Engl, libers, v. K. Hecker, TUAT 
111/4. 1994. S. 565-602. 
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diente im babylonischen Neujahrsritual als Hymnus auf Marduk und wurde 
daher nicht der Kultgemeinde, sondern dem Gott selbst vorgelesen." Es setzt 
mit einer sechs Generationen umfassenden Theogonie ein, die bis zur Geburt 
des babylonischen Stadt- und Sonnengottes Marduk fiihrt. Der Larin der jun- 
gen Gotter ging Tiamat, der tiergestaltigen Verkorperung des Urmeeres als 
des weiblichen Prinzips, 12 und ihrem Gemahl Apsu, der Verkorperung des 
SUB- und des Grundwassers als des mannlichen Prinzips, 13 auf die Nerven. 
Nachdem Ea, der Gott der Weisheit, 11 den auf die Vernichtung der Gotter 
sinnenden Apsu getotet und in ihm zusammen mit seiner Gemahlin Damkina 15 
Wohnung genommen hatte, erzeugten beide Bel/Marduk als den Klugsten der 
Gotter. 16 Aber nun erhohte Tiamat unter ihren Sohnen Kingu zum Herm des 
Schicksals, um mit seiner Hilfe und unterstutzt von weiteren von ihr erschaf- 
fenen Ungeheuem und Damonen die Ermordung ihres Gatten zu rachen. 
Nachdem ihr die anderen groBen Gotter nicht entgegenzutreten vermochten, 
verliehen sie ihrerseits Marduk das machtigste Schicksal als Konig uber das 
Universum. So ausgeriistet trat er Tiamat und ihren Gehilfen entgegen, be- 
siegte und totete sie, wahrend er Kingu gefangen nahm, fesselte und in die 
Unterwelt schickte. Nachdem er den groBen Gottem ihren himmlischen 
Standort erschaffen, die Stembilder zusammengefugt und dem Jahr und den 
Monaten ihre Grenzen bestimmt hatte, bildete er aus den beiden Halften des 
Kadavers der Gottin Tiamat Himmel und Erde. 17 Dann ubergab er die ihrem 
Sohn und Gefolgsmann Kingu im Kampf geraubten Schicksalstafeln dem 
Gott des fernen Himmels Anu. 18 Nachdem ihn alle Gotter als ihren Konig 
anerkannt hatten, schuf Marduk mit Hilfe des weisen Gottes Ea/Nudimud aus 
dem Blut Kingus den Urmenschen Lullu. SchlieBlich wies er den 600 Anun- 
naki 19 den Himmel und die Unterwelt als ihre Domanen zu. 20 Zum Dank dafiir 
erbauten ihm die Gotter seinen Tempelturm Esagil 21 in Babylon, und schlieB- 


11 A. L. Oppenheim, Ancient Mesopotamia, 1964 (ND), S. 232 f. 

12 Vgl. zu ihr B. Alster, DDD, 1995, Sp. 1634-1637. aber auch B. Becking, ebd., 
Sp. 574. 

13 Vgl. zu ihm E. O. Edzard, WM I, S. 38 und B. Becking, DDD, Sp. 574 f. 

14 Auch Enki, Herr der Erde, genannt; vgl. zu ihm E. Ebeling, R1A II, 1938, 
Sp. 374b-379a bzw. D. O. Edzard, WM I, S. 56 f. 

15 Vgl. zu ihr D. O. Edzard, WM I, S. 50. 

16 Vgl. zu ihm T. Abusch, DDD, Sp. 1014-1026. bes. Sp. 1024. 

17 Vgl. dazu Th. Jacobsen, in: H. Frankfort u. a., Friihlicht/Alter Orient, UB 9, 1954 
(198 1 2 ), S. 188-191 bzw. ders.. Treasures, 1976, S. 167-169. 

18 Vgl. zu ihm D. O. Edzard, WM I, S. 40 f. s. v. „An“ bzw. M. Hutter, DDD, Sp. 737. 

19 Taf.VI,39^t4; zu den Anunnaku (jiinger Anunnaki) vgl. D. O. Edzard, WM I, 
S. 42 s. v. „Anunna“. 

20 Zu der Gegeniiberstellung der 300 Igigi des Himmels zu den 600 des Apsu in 
Taf.VI,69 als Einfiigung vgl. W. G. Lambert, TUAT III/4, S. 593 Anm. 69a; zu den Igigi 
D. O. Edzard, WM I, S. 80. 

21 Vgl. zu ihm E. Unger, Art. Babylon §99, RLA I, S. 253a-359a. 
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lich bestimmten sie seine fiinfzig Namcn. 22 Schon diese knappe Inhaltsangabe 
zeigt, daB in dem Epos ganz unerschiedliche Traditionen verarbeitet werden. 
Zur Ehre des babylonischen Stadtgottes Bel/Marduk geschaffen, stellt es 
gleichsam das Endergebnis der babylonischen kosmogonischen Uberlegun- 
gen dar.” Das wird bereits deutlich, wenn wir seinen Anfang (Tafel I, 1-14) 
genauer betrachten: 21 

1 Als oben der Himmel noch nichl existierte 
und unten die Erde noch nicht entstanden war - 
gab es Apsu, den ersten, ihren Erzeuger, 
und Schopferin Tiamat, die sie alle gebar 
5 Sie hatten ihre Wasser miteinander vermischl, 

ehe sich Weideland verband und Rohricht zu finden war - 
als noch keiner der Goiter geforml 

oder entstanden war, die Schicksale nicht bestimmt waren, 
da wurden die Goiter in ihnen geschaffen: 

10 Lachmu und Lachamu wurden geforml und entstanden. 

Wahrend sie wuchsen und an Gestalt zunahmen, 

wurden Anschar und Kischar, die sie iibertrafen, geschaffen. 

Sie verlangerten ihre Tage, vermehrten ihre Jahre. 

Anu, ihr Sohn, konnte sich mil seinen Vatern messen. 

Der Einsatz entspricht der Art und Weise, in der im Rahmen des mythisch- 
symbolischen Denkens vom Anfang aller Dinge erzahlt werden kann, namlich 
indent alles. was die Welt ordnet und gliedert, als nicht existent bezeichnet 
wird. 25 Dieser sich fiir das bildhafte Denken ergebenden Notwendigkeit war 
auch der vermutlich gegen Ende des 12. Jh.s v. Chr. wirkende Verfasser des 
babylonischen Schopfungsepos unterworfen. 26 Da den Babyloniem ebenso 
wie den Hebraem cine Bezeichnung fiir das Ganze dcr Welt fehltc, muBte der 
Dichtcr stattdessen von seinen beiden Aspekten als Himmel und Erde spre- 
chen. Daher setzte er mil der Fcststellung ein. daB zu der Zeit, als beide noch 
nicht entstanden waren, allcin die zwei kosmischen Urpotcnzen und Urgolter 
Apsu, das Grundwasser, und Tiamat, das Meerwasser, exislierten. Als positive 
Folie fiir die negative Feststellung, daB sich ihre Wasser vermischt, aber we- 
der Weideland noch Rohrinseln gebildet hatten, diirften Beobachtungen in 


22 Vgl. dazu die Einfiihrung von W. G. Lambert, iibers. v. K. Hecker, Das Enuma 
Elisch, THAT II1/4, 1994. S. 565 T 569. 

21 DaB sich in dem Epos der Ubergang von dcr Anarchic iiber die primitive Demo- 
kratie zur Monarchic spiegelt. zeigt die Strukturanalyse von Th. Jacobsen, Treasures, 
S. 183-190. 

24 TUAT II1/4, S. 569 f. Eine Ubersetzung des Epos auch ANET 222 , S. 60-72, Ergan- 
zungen zu den Taf. V-VII S. 501-503. 

25 Vgl. dazu auch R. Homgswald. Erkenntnistheoretisches zur Schopfungsgeschich- 
te der Genesis, SGV 161, 1932. 

26 Vgl. auch die sumerischen. die Welt vorder Schopfung beschreibenden Fragmen- 
te iibers v W. H.Ph Romer. in: TUAT II1/3. 1993. S. 353 f. und S. 355 f. 
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den Sumpfen und Marschen im Bereich des Unterlaufes von Eufrat und Tigris 
(und zumal in dem ihrer Vereinigung, des Schatt el-Arab gedient haben. Der 
Epiker greift dabei vermutlich auf eine iiltere Kosmogonie zuriick, die mit 
dem Entstehen von Rohrinseln und Weideland im Bereich der Vermischung 
des FluB- und des Meerwassers einsetzte . 21 Als zweites Gotterpaar entstehen 
Lachmu und Lachamu, zwei einigermaBen dunkle Potenzen , 28 und dann als 
drittes Anschar (der game Himmel) und Kischar ( die game Erde) als solche 
des Himmels (sumerisch: An) und der Erde (Sumerisch: Ki ). 29 Mit der Geburt 
ihres Sohnes Anu, dem Himmel und Gott des hochsten Himmels, und dessen 
Sohnes Nudimmu oder Ea, dem Gott der Weisheit und des Grundwassers, 
dem Herrn der Erde (Enki), laBt es der Dichter mit den kosmogonischen 
Grundkraften bewenden. Denn statt nun der Logik der Geschichte entspre- 
chend von der Entstehung von Himmel und Erde zu berichten, geht er so- 
gleich zu dem sich anbahnenden Konflikt zwischen den jungen und den alten 
Gottern iiber, ohne den als Wettergott und Herrn des Pantheons bedeutenderen 
zweiten Sohn Anus Enlil 30 und dessen Gemahlin Ninlil 31 auch nur zu erwah- 
nen. Die Ursache fur die beiden Abwandlungen liegt auf der Hand: Der Epiker 
wollte die Erschaffung von Himmel und Erde ebenso seinem Stadtgott vor- 
behalten wie die Herrschaft liber die Gotter und die ganze Erde. 

Die im Hintergrund dieser Einleitung stehende altere kosmogonische Er- 
zahlung diirfte zunachst davon berichtet haben, wie sich im Bereich der Ver- 
mischung des SiiBwassers mit dem Salzwasser Schlick und Rohrinseln bilde- 
ten. Diese legten sich rund um den als stabilen Ring vorgestellten Horizont 
an, bis aus ihm Himmel und Erde entstanden. Im Epos sind die Gotter der 
ersten fiinf Generationen, mit deren Geburten sich urspriinglich die Welt aus- 
differenzierte, zu bloBen Urpotenzen der Welt geworden. Wahrend primar 
Kosmogonie und Theogonie, Weltwerden und Gotterentstehung, identisch 
waren, ist davon allein die letztere iibrig geblieben. Aber trotz dieser im 
Interesse der Verherrlichung Marduks erfolgten Abwandlungen bleibt davon 
die Anschauung unberiihrt, daB Gotter, Menschen und Welt letztlich einer 
Natur, einer Physis oder einer Substanz sind: Die Alten waren entschieden 
monophysitisch . 32 Das schloB freilich nicht aus, daB man sich die Macht der 
Gotter der der Menschen in abgestufter Potenz iiberlegen und die einen (von 


27 Im vorliegenden Epos Taf. V. 53-55 scheint Tiamat die urspriinglich dem Apsu 
zukommende Bedeutung als Inbegriff des Grundwassers usurpiert zu haben; vgl. dazu 
B. Alster, DDD, Sp. 1635 f. 

28 Vgl. dazu G. C. Heider, DDD, Sp. 937 f. 

29 Vgl. zu ihnen A. Livingstone, DDD, Sp. 202. 

30 Sumerisch: „Herr Windhauch"; vgl. zu ihm D. O. Edzard, WM I, S. 59-62. 

31 Sumerisch: „Herrin Windhauch"; vgl. zu ihr D. O. Edzard, a. a. O., S. 113. 

32 Vgl. dazu J. Wilson, in: H. Frankfort u. a., Friihlicht/Alter Orient, UB 9, 1954 
( 1 98 1 2 ), S. 78. 
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Ausnahmen abgesehen) als unsterblich, 33 die anderen aber (wiederum von 
Ausnahmen abgesehen) als sterblich 34 vorstellte. 

Die den Gottern als solchen eigene Uberlegenheit iiber Menschen und Welt 
kann man als Wirkungstranszendenz bezeichnen. 35 DemgemaB wird ihre Gro- 
Be, Macht und Gestalt (wie man es am Beispiel Marduks im Enuma Elisch 
Taf.l, 85-104 beobachten kann) potenziert. 36 Daran partizipiert auch die altte- 
stamentliche Gottesvorstellung. Allerdings laBt sich in der Potenzierung der 
raumlichen Distanz zwischen Gott und Welt, wie sie z. B. in der Vorstellung 
von Gottes Thronen im siebten Himmel begegnet, 37 trotz ihres binnen-mythi- 
schen Horizontes eine auf eine echte Transzendentalisierung zulaufende Ten- 
denz feststellen. Fiir sie laBt sich auch Gen 1,1-3 in Anspruch nehmen; denn 
wenn man unter der o-n>x rtn in V. 2 nicht den Geist Gottes versteht, sondem 
sie als hyperbolische Bezeichnung fur einen gewaltigen Sturm deutet, 38 be- 
findet sich Gott am Anfang in einem kosmischen Nirgendwo bzw. einer iiber- 
sinnlichen himmlischen Welt. 39 Der einzige Gott, der nicht Teil der Welt ist, 
sondem sich dem Chaos mit seinem Werdewort zuwendet, verlangt danach, 
als der transzendente begriffen zu werden. Die Agypter besaBen zwei weitere 
Konzepte, urn die Uberlegenheit des Schopfergottes auszudriicken: Sie konn- 
ten ihn einerseits als den bezeichnen, der sich selbst erschuf, 40 und sie konnten 
andererseits seine absolute Verborgenheit und Unerkennbarkeit betonen und 
damit ansatzweise den Weg der negativen Theologie einschlagen, 41 der kon- 
sequent zuende gedacht in den Gedanken der Transzendenz miindet. Die Vor- 
stellung, der Schopfergott habe sich selbst erschaffen, setzte freilich ebenso 
seine Herkunft aus dem Urmeer voraus, wie sie an seine Identifizierung mit 
der Sonne gebunden war. Insofem war sie mythischer, als es auf den ersten 
Blick den Anschein hat. Aber auch der groBe Unbekannte und Verborgene 


33 Zum Altem und Slerben der Gotter in der agyptischen Religion vgl. E. Homung, 
Der Eine und die Vielen, 1970 (ND), S. 143-159. 

34 Vgl. dazu auch unten, §11.1, S. 280-282. 

35 Vgl. dazu auch E. Homung, Der Eine und die Vielen, 1970 (ND), S. 186. 

36 Vgl. z. B. Z.93-100 (TUAT III/4, S. 572): Seine Gliedmafien waren unvorstellbar 
wunderbar,/ unmoglich zu begreifen. mil Miihe nur zu belrachlen./ Vier waren seine 
Augen, vier seine Ohren./ wenn er seine Lippen bewegte, schofi Feuer hervorJ Seine 
vier Ohren wurden grofi/ und seine Augen nahmen gleicherweise alles auf./ Hervorge- 
hoben unter den Gottern und iibergrofi war seine Gestalt,/ seine Gliedmafien waren 
unvergleichlich, sein Wesen war iibergrofi. 

37 Vgl. dazu oben, §6.3, S. 136. 

38 Vgl. dazu unten, S. 266. 

39 Vgl. ebd. 

40 Vgl. dazu unten, S. 244 f. 

41 Vgl. dazu unten, S. 250 f. und zur Sache J. Assmann, Re und Amun, OBO 51, 
1983, S. 200-218. Zur Notwendigkeit der negativen Theologie bei jedem emsthaften 
Versuch, Gott zu denken, und zur Dialektik zwischen Irrationalitat und Personalitat vgl. 
G. Keil. Kritik, EHS.T473, 1995, S. 170-172. 
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war am Ende ebenfalls nichts anderes als eine Potenzierung des Gottes Amun- 
Re und insofem der geheime. aber kosmische Urgrund der Welt. Insofem 
rnutet der von der Priesterschrift eingeschlagene Weg modemer an, die Chao- 
saussage durch die SchOpfungsaussagen einzuklammem. auch wenn sie dank 
des binnenmythischen Horizontes nicht zu dem Gedanken der Transzendenz 
Gottes und mithin auch nicht zu dem der creatio ex nihilo vorzudringen 
vermochte. Denn beide zu denken, bedeutet den Bereich des vorstellenden 
Denkens zugunsten des begrifflichen hinter sich zu lassen. Zu beidem aber 
waren in vorchristlicher Zeit weder die alien Agypter noch die Israeliten in 
der Lage. 

2. Die drei Konzeptionen von der Schopfung als handwerklicher Herstel- 
lung. Zeugung und Schopfung durch das Wort. Dem anschaulichen Denken 
stehen filr die Vorstellungen von der Entstehung aller Dinge drei Konzeptio- 
nen zur Verfugung. Alle drei besitzen ihr Vorbild in alltaglichen Vorgangen. 
namlich in der handwerklichen Produktion, der biologischen Reproduktion 
und im herrscherlichen Befehl. Da uns fur diese drei Moglichkeiten in der 
agyptischen Mythologie ausgepragte Beispiele zur Verfugung stehen. setzen 
wir jeweils mit einem solchen ein, um uns anschlieBend nach entsprechenden 
Mythologemen in babylonischen und alttestamentlichen Texten umzusehen. 
Dabei bildet die Beschaftigung mit der Vorstellung von der Schopfung durch 
das Wort eines Gottes den Ubergang zur Untersuchung des priesterlichen 
Schopfungsberichts in Gen 1,1 -2,4a. dem das eigentliche Interesse dieses 
Paragraphen gilt. 43 

a) Schopfung als handwerkliches Herstellen. Urbild der handwerklichen 
Herstellung war bei den alten Agyptem der fur Zeugung und Geburt zustan- 
dige widderkOpftge Gott Chnum, der Menschen und Tiere auf seiner TOpfer- 
scheibe bildete. 4 ’ In dem zumindest spat iiberlieferten groBen Chnum-Hym- 
nus von Esna wird er als der SchOpfer dcr Erde, der GOtter und aller Lebe- 
wesen gefeiert. Aber noch in diesem Preislied hat sich die alte Vorstellung 
von dem an seiner TOpferscheibe sitzenden Gott erhalten: 44 

Er hat Gutter urul Menschen geformt. 

Wild und Herden gebildel. 

Er hat Vdgel wie Fische geschaffen. 

die Stiere geformt und die Kiihe henorgebracht. 

Er hat den Blulkreislauf in den Knochen geknotet. 

formend in seiner Werkstatt mil dem Werk seiner Hiinde. 

Da durchdrang der Lebenshauch alle Dinge. 

um den Stofffiir (neue) Knochen zu bilden. 


43 Vgl. dazu S. Morenz. Religion. RM 8, I960. S. 167-191. 

43 Vgl zu ihm H. Bonnet. RAR. 1952 (197 1 3 ). S. I35b-I40a. 

44 Zit. nach der auszugsweisen Ubers. v. J. Assmann. TUAT 11/6. 1991, S. 909; 
vollstandige Wiedergabe bei M. Lichtheim. AEL III. 1980, S. 1 13-1 15. 
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Er liifit die Frauen niederkommen, wenn ihr 
Bauch seme Frist erreichl hat. 
um [ . .] zu dffnen nach semem Beheben: 
er verringert das Ijiden nach seinem Willen, 
lindert die Schmerzen und liifit die Kehle atmen. 
um das ..Kiiken" zu beleben im Mutterleib. 

Bei den Babyloniem begegnet entsprechend die Vorstellung, daB die Mutter- 
gottin Mami (auch Nintu Oder Aatru gcnannt) den Urmenschen 4 ' oder einen 
besonderen Menschen wie Enkidu, den Gefahrten Gilgameschs, aus Lehm 
bildete. Drastisch heiBt es im Zwolftafel-Epos (Taf.11,34 f.): 

Aruru wusch sicli die Hiinde, 

kniff Lehm ab und warf ihn in die Steppe. 

[In der Steppe] schuf sie Enkidu den Helden, 
den Sprdfiling der Sidle, den Ninurta >>> stdrkte. 

Da Jahwe nach dem Zeugnis des Alien Testaments keine anderen Gotter ne- 
ben sich duldete, muBte er diese Aufgabe selbst iibemehmen. 47 Von einer 
Geburtsgottin ist daher nirgends die Rede. Wie die poetischen Anspielungen 
in Hiob 1.21 4 * und Sir 40,1 49 zeigen, scheint man dagegen auch in Israel das 
Mythologem von der Mutter Erde als Gebarerin alles Lebendigen gekannt zu 
haben. TO Anschaulich heiBt es in Gen 2,7a, daB Jahwe den Menschen aus der 
losen Erdkrume formte (ij-'i). Ebenso ist er nach V. 19 auch bei der Erschaf- 
fung der Tiere verfahren.” Die weite Verbreitung der Vorstellung, daB der 
Mensch aus Erde bzw. aus Lehm gebildet ist, hat ihre Ursache nicht nur in 
der analogen Herstellung von Tonftguren durch den Menschen, sondem auch 
in der Erfahrung, daB der Leib des Menschen im Grabe wieder zu Erde wird 
(Gen 3,19; vgl. Sir 10,9-1 1). DaB die Vorstellung auch den Agyptem vertraut 
war, zeigt die TOpfermetapher in dcr Lehre des Amenemope XXIV, 13 f.:' 2 


44 Vgl Alramchasis-Epos.Taf 1.190-228. tibers v. W von Soden, TUATI1I/4, 1994, 
S. 623 f. 

46 Der Kriegsgott 

47 Zur Vorstellung von seiner handwerklichen Schopfertatigkeit vgl auch unten. 
S. 241 f und S. 251 (Tatberichf) 

** Nackt bin ich aus dem Leibe memer Mutter herxorgegangen und nackt werde tch 
dorthin (narnlich: zur Erde) zuriickkehren. 

49 Crofie Miihsul hat Got t zugeteilt/ und ein schweres Joch auf die Menschenktnder 
(gelegty von dem Tag seines Auslnits aus dem Leib seiner Mutter/ bis zu dem Tag seiner 
Riickkehr zur Mutter alles Lebendigen. 

40 Vgl. dazu A. Dieterich. Mutter Erde, Leipzig I9I3 2 . bzw. M. Eliade. RGG 2 II, 
Sp. 548-550. 

41 Zur unterschiedlichcn Art der Belebung in den akkadischen Epen und in Gen 2.7 
vgl. unten. §11.2, S. 283 f. und S. 286. 

43 libers, v. I. Shirun-Grumach. TUAT 111/2, 1991. S. 247 
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Der Mensch/das ist Lehm und Slroh; 
der Gott ist der Topfer. 

Der Wahrspruch findet sich in ihrem 25. Kapitel, das vor der Verspottung 
eines Behinderten oder Besessenen warm und zur Begriindung auf Gottes 
bleibende Verfiigungsgewalt iiber das Schicksal des Menschen hinweist. 
Denn ihr zufolge kann er ihn nach seinem Belieben erhohen Oder emiedri- 
gen. 53 Die Metapher von Gott als dem Topfer und dem Menschen als seinem 
GefaB besitzt ein breite biblische Bezeugung: In Jes 45,9 und 29,8 unter- 
streicht sie die Absurditat, wenn Israel meint, sich iiber seinen Schopfer hin- 
wegsetzen oder mit ihm rechten zu konnen. In der Volksklage Jes 63,7-64, 1 1 
dient sie in 64,7 als Vertrauensbekenntnis zu Jahwe als dem Vater Israels. 5 * 
Am bekanntesten unter ihren alttestamentlichen Verarbeitungen ist ihre Er- 
weiterung zu dem (im Stil eines Ich-Berichts verfaBten) Topfergleichnis in 
Jer 18,1-6(12), in der sie die Vollmacht Jahwes unterstreicht, mit Israel so zu 
verfahren, wie es das in seinen Augen verdient. 55 Am grundsatzlichsten, weil 
auf den Menschen iiberhaupt als Geschopf Gottes bezogen. ist die Metapher 
in Sir 33 (36), 10- 13 aufgenommen. Dort legitimiert sie die Feststellung, daB 
der Herr die Wege der Geschlechter auf Erden verschieden gemacht hat: 
Einige hat er erhoht und gesegnet 56 und andere von ihnen geheiligt, urn sie 


53 Vgl. auch die demotische Lehre des Pap. Insinger mit ihrem die einzelnen Kapitel 
beendenden Kehrvers Das Schicksal und der Zufall, die eintreten - Gott ist es, der sie 
sendet ; zuganglich in den Ubers. v. M. Lichtheim, Late Egyptian Wisdom in the Inter- 
national Context, OBO 52, 1983, S. 197-214, bzw. H. J. Thissen, in: TUAT III/2, 1991, 
S. 280-319; vgl. auch 1. Sam 2,7 f.; Ps 1 13,7 ff.; Hiob 5,11; 22,29; 24,22-24; 34,20; 
36,12-15; Ez 21,31; Sir 7,11 und Mt 23,12. 

54 Vgl. auch Hiob 10,8 und dazu oben, §9.3, S. 220 f., sowie 33,6: Hier dient der 
Verweis auf die Herkunft aus Lehm Elihu als Demutserldarung gegeniiber Hiob. Vgl. 
dazu auch das Niedrigkeitsbekenntnis. mit dem das Gebet des Unterweisers (V-?ist}) in 
I QS XI, 20-22 endet: 20 Aber was ist er denn. der Sohn des Menschen, unter deinen 
wunderbaren Werken? 21 Und der vom Weibe Geborene, wofiir ,ist er' vor dir ,zu 
achten"? Denn Er, aus Staub ist seine Gestalt, und Speise des Gewurms ist seine Woh- 
nung, und er ist nur ein Ausflufi [des Samens], 22 abgekniffener Lehm, und nach dem 
Staub steht sein Verlangen. Was konnle der Lehm antworten, ein Gebilde der Hand, und 
den Ralschlufi, wie konnle er [ihn] verstehen? Zu dem umstrittenen pvrxo in Z. 21 vgl. 
E. Qimron und J. H. Charlesworth, Rule of the Community, in: J. H. Charlesworth, ed.. 
The Dead Sea Scrolls. Hebrew, Aramaic, and Greek Texts with English Translations I: 
Rule of the Community and Related Documents, Tubingen und Louisville 1994, S. 51 
Anm. 304 und 305. 

55 Zur Diskussion iiber die Abgrenzung und Bedeutung der Perikope vgl. W. McKa- 
ne, Jeremiah I, ICC. 1986, S. 420-428. 

56 Vgl. dazu A. A. Di Leila und P. W. Skehan, AncB 39, 1987, S. 400: Bei den von 
Gott Gesegneten und Erhohten handelt es sich um Abraham und seine Nachkommen, 
bei den Geheiligten um die Priester und bei den Verfluchten um die Heiden und zumal 
um die von ihm vertriebenen Kanaanaer. 
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sich ihm nahen zu lassen. Wiederum andere aber hat er verflucht und ernied- 
rigt. In der Weisheit Salomos wird die Polemik gegen die Gotzenfabrikation 
in 15,7-10 in V. 7 mit der Feststellung eroffnet, daB der Topfer schon bei der 
Herstellung iiber die weitere Verwendung der GefaBe bestimmen kann. 57 
SchlieBlich hat Paulus in Rom 9,14-23 die Metapher in den V. 21-23 in 
besonderer Anlehnung an Jes 29,16 und offensichtlicher Nahe zu Weish 15,7 
aufgenommen, um auf diese Weise Gottes freie Gnadenwahl zu verteidigen. 58 

b) Schopfung als Selbstschopfung und Zeugung: Der Sonnengott Re. Wen- 
den wir uns den zentralen kosmogonischen Mythen der alten Agypter zu, so 
spiegelt sich in ihnen die Grunderfahrung des Lebens im Niltal mit seinen 
beiden entscheidenden Faktoren in Gestalt der alljahrlichen Nilschwemme 
und des taglichen Sonnenlaufs. Der ersten verdankte das Land seine Frucht- 
barkeit, 59 dem zweiten seinen das Leben bestimmenden Rhythmus von Tag 
und Nacht. 60 Da die Sonne beziehungsweise der Sonnengott Re 61 nach agyp- 
tischer Vorstellung jeden Abend bei seiner Einfahrt in die Unterwelt starb und 
jeden Morgen bei ihrem Verlassen neu geboren wurde, emeuerte sich fur die 
Agypter die Welt an jedem Morgen. 67 

Als Beispiele fur die agyptischen kosmogonischen Vorstellungen seien 
zuerst zwei Spriiche aus dem 17. Kapitel des Totenbuches zitiert. Bei ihm 
handelt es sich um eine vom Neuen Reich bis zum Ende der agyptischen 
Kultur verbreitete, nach Umfang wie Anordnung variable Zusammenstellung 
einzelner Spriiche zur Sicherung des Toten vor den ihm in der Unterwelt 
drohenden Gefahren. 63 Die beiden, fur den vorliegenden Zusammenhang re- 
levanten Spriiche des 17. Kapitels lauten mit ihren Kommentaren: 64 


57 Vgl. dazu M. Gilbert, Critique. AnBib 53, 1973, S. 197-222, bes. S. 203-205. 

58 Vgl. dazu E. Kasemann, HNT 8a, 1974 2 , S. 254-260, bes. S. 257 f. 

59 Vgl. zu ihr A. Erman, Aegypten und aegyptisches Leben im Altertum, neu bearb. 
v. H. Ranke, Tubingen 1923, S. 15-17 bzw. H. Kees, Agypten, 1977 3 , S. 19-22. Seit 
der Errichtung des Assuan-Staudamms in den sechziger Jahren unseres Jahrhunderts 
haben sich die Verhaltnisse einschneidend geandert. 

60 Zur beherrschenden Bedeutung des taglichen Sonnenlaufs in einem regenlosen 
Land fUr das agyptische Leben vgl. J. A. Wilson, in: H. Frankfort u. a., Fruhlicht/Alter 
Orient, UB 9, 1954 (1981 2 ), S. 41. 

61 Vgl. zu ihm J. Assmann, DDD, Sp. 1301-1307. 

“ Vgl. dazu B. Janowski, RettungsgewiBheit, WMANT 59, 1989, S. 135-153 und 
z. B. im Unterweltsbuch Amduat. Erste Stunde. SchluBtext (18) bzw. Zwolfte Stunde, 
Einleitung (192), in: E. Homung, Agyptische Unterweltsbucher, BAW.AO, 1972 (ND), 
S. 66 undS. 182 f. 

63 Vgl. dazu E. Brunner, Literatur, 1966 (ND), S. 1 07 f. bzw. ders.. Religion, 1983 
(1989 3 ), S. 135 f., und vor allem die ausfiihrliche Einleitung von E. Homung, Das 
Totenbuch der Agypter, BAW.AO, 1979 (ND), S. 7-38. 

64 Ubers. v. E. Homung, Totenbuch, S. 59 f. Zu den Einzelheiten vgl. auch O. Kaiser, 
Mythische Bedeutung, BZAW 78, 1962 2 , S. 10-18. 
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1 Ich bin ATUM, der ich allein war im Urgewasser, 
ich bin RE bei seinem Erscheinen, 

am Beginn der Herrschaft iiber das, was cr geschaffen hatte. 

Was bedeulel das ? 

„ RE am Beginn seiner Herrschaft iiber das, was er geschaffen hatte " ist: 

RE begann zu erscheinen als Konig dessen, was er geschaffen hatte, 
als die Hochhebung des SCHU noch nicht entstanden war, 
sondern er auf dem Hiigel dessen, der in Hermopolis ist, (stand). 

Da wurden ihm Ubergeben (Var.: vemichtet) die Kinder der „Schwachen" 
als Gdtter, die in Hermopolis sind. 

2 Ich bin der GroBe Gott, der von selbst entstand 
Was bedeutet das? 

„Der Grofie Gott, der von selbst entstand" - das (Ur)wasser ist es, 
der Urozean (NUN), der Voter der Cotter. 

Andere Lesart: RE ist es. 

In Spruch 1 identifiziert sich der Tote mit dem Urgott des ehrwiirdigen (bei 
dem heutigen Dorf Matarija gelegenen) Sonnenheiligtums im unteragypti- 
schen Heliopolis. 65 Dort wurde Atum seit alters als der von selbst entstandene 
Urgott verehrt. Schon im Alten Reich war er mit dem Sonnengott Re gleich- 
gesetzt worden. 66 Der Spruch stellt nun fest, daB der Gott zunachst allein im 
Urwasser (Nun) war, um dann als Sonnengott Re zu erscheinen. Spruch 2 
bezeichnet ihn dagegen als den Gott, der von selbst entstand. Versuchen wir 
in einiger Nahe zu dem vorliegenden Text nachzuvollziehen, wie sich die 
agyptischen Priester den Anfang aller Dinge dachten: Zur Erklarung standen 
ihnen die mit der Nilschwelle und dem Sonnenlauf verbundenen Ereignisse 
zur Verfiigung: 67 So wie sich beim Sinken der Nilflut einzelne Hiigel aus dem 
Wasser erheben und die Sonne iiber ihnen aufsteigt, muB es auch in der Urzeit 
geschehen sein: Damals tauchte zum ersten Mai ein Hiigel iiber den sich 
verlaufenden Wassern auf, und stieg die Sonne iiber ihm zum Himmel empor. 
Weil aber alle Anfange einfach sind, waren das nicht beliebige Wasser oder 
Erdhiigel, sondern eben das Urwasser und der Urhiigel. Gbttlicher Art war 
dieses Urwasser: Es war der Urgott Nun. Und gbttlicher Art war die Sonne: 
Sie war der Sonnengott Re. Der Urhiigel aber war als die Statte des ersten 
Aufgangs des Sonnengottes ausgezeichnet. Daher baute man auf ihm den 
Sonnentempel. Wieder in deutlicher Spannung zu unserem, jedem Ding seine 


65 Vgl. dazu H. Kees, Agypten, 1977 3 , S. 93-95, bzw. E. Brunner-Traut und V. Hell, 
Agypten, Stuttgart u. a. 1966 2 , S.429f. Zu den unterschiedlichen kosmogonischen 
Konzepten von Heliopolis, Memphis und Hermopolis vgl. knapp, aber informativ E. O. 
James, Creation, SHR 9, 1969, S. 15-18. 

66 Vgl. dazu H. Kees, Gotterglaube, 1944 (ND), S. 214-219 und S. 230-235 bzw. 
H. Bonnet, RARG, 1951 (1971 2 ), S. 71-74 bzw. R. L. Vos, DDD, 1995, Sp. 222-232. 

67 Vgl. dazu auch H. Frankfort, Kingship, 1948 (ND), S. 151-159. 
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Einmaligkeit zuweisenden Denken gait jeder Hiigel, auf dem ein Sonnentem- 
pel stand, als Urhugel und damit als Mittelpunkt der Erde. 68 Der Glossator 
identifizierte den von selbst entstandenen Gott systematisierend mit Nun als 
dem Vater der Gotter. Als solcher gait er insofem, als am Anfang der Zeiten 
alles in ihm verborgen war und an ihrem Ende alles wieder in ihn zuruckkeh- 
ren wiirde (Totenbuch 175, 33-40). 69 

Das Alte Testament vertritt in seiner vorliegenden Gestalt einen strikten 
Monojahwismus, der geradezu notwendig in den Monotheismus miindet. Ihm 
entspricht die strikte Trennung zwischen Gott und aller Kreatur. Daher be- 
gegnen in ihm keinerlei Aussagen, die von der Geburt Oder Selbstzeugung 
Jahwes oder auch nur von der Zeugung der seinen Hofstaat bildenden Got- 
tersohne, der o-bx -ja oder der D'n>x 'ja, handeln. 70 SchlieBlich sind die 
Gottersohne zu den Engeln geworden. 71 In Gen 1,26 wird ebenso wie in Hiob 
38,7 vorausgesetzt, daB die Gottersohne alter als die Schopfung sind. 72 In dem 
um die Mitte des 2. Jh.s v. Chr. entstandenen Jubilaenbuch 73 wird in Uberein- 
stimmung mit dieser Grundtendenz berichet, daB Gott am ersten Schopfungs- 
tage auBer den transzendenten Himmeln iiber den Himmeln, der Erde und 
den Wassem seine samtlichen dienstbaren Geister, die Engel, erschaffen habe 
(Jub 2,2 f.). 

Die Bezeichnung der Mitglieder des himmlischen Hofstaates Jahwes als 
Gottersohne (und das heiBt eigentlich: als Gotter) 74 macht die Annahme un- 
ausweichlich, daB es sich bei ihnen um die depotenzierten Mitglieder des 
kanaanaischen Pantheons handelt. Daher ist ein Blick auf die ugaritischen 
mythischen Texte angebracht. In ihnen heiBt der hochste Gott El gelegentlich 


68 Vgl. dazu H. Frankfort, Kingship, 1948 (ND), S. 152, sowie oben, §8.2, S. 186 f. 

69 Hier beantwortet Atum die von dem Unterweltskonig Osiris an ihn gerichtete 
Frage, wie es um seine in der Unterwelt verbrachte Lebenszeit stehe, so: Du wirst 
Millionen und Abermillionen (von Jahren verbringen),/ eine lange Zeil von Millionen 
(Jahren)./ Ich aber werde alles, was ich geschaffen habe, zersloren./ Diese Well wird 
wieder in das Urgewasser zuriickkehren,/ in die Urflut. wie bei ihrem Anbeginn! (Nur) 
ich bin es, der ubrigbleibl, zusammen mil Osiris,/ nachdem ich mich wieder in andere 
Schlangen verwandell habe./ welche die Menschen nicht kennen und die Goiter nicht 
sehen. Ubers. v. E. Homung, Totenbuch, BAW.AO, 1979 (ND), S. 367; zur Sache vgl. 
ders., Der Eine und die Vielen, 1971 (ND), S. 157 f. 

70 Vgl. Ps 29, 1 ; 89,7 bzw. Hiob 1 ,6; 2, 1 und 38,7 (hier ohne Artikel) und dazu auch 
H.-D. Neef, Gottes himmlischer Thronrat, ATh 78, 1994, S. 13-17. 

71 Vgl. dazu auch oben, §6.7, S. 156 f. 

71 Zu Gen 1,26 vgl. unten, §11.6, S. 303. Wohl der Gedanke an die Stemengeister 
hat dazu gefuhrt, daB der Dichter in Hiob 38,7 den Engeln die Morgensteme an die 
Seite stellte; vgl. dazu G. Fohrer, KAT XVI, 1989 2 , S. 502 z.St. 

73 Zur Diskussion iiber Alter und Entstehung des Buches vgl. K. Berger, JSHRZ 
11/3, 1981, S. 298-300 bzw. G. Vermes, in: G. Vermes u. a., rev. and ed., History of the 
Jewish People by E, Schiirer 111,1, 1986, S. 311-314. 

74 So wie Sohne Israels eben Israelilen bedeutet. 
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bny bnwt, Schopfer der Geschopfe 75 und auBerdem der ab.bn.il, der Voter der 
Goffer 76 bzw. der ab.adm, der Voter der Menschen. 77 Ebenso konnte seine 
Gemahlin Athiratu/Aschera als die qnyt ilm, n die Erzeugerin der Gotten und 
diese als dr bn il, n als Geschlecht der Sohne Els bzw. als bn atrt, als Sohne 
Ascheras *° bezeichnet werden. Leider besitzen wir bislang keinen einzigen 
einschlagtgen Text iiber die Zeugung der Gotter durch El und Aschera, son- 
dem lediglich einen, in der er mil zwei Frauen am Meer die Gotter der Mor- 
genrote und Abenddammening Schachar und Schalim zeugt. Dabei wird seine 
ungewohnliche Geschlechtskraft 81 drastisch betont: Als er sich den beiden 
Frauen naherte, sei sein Glied lang wie das Meer geworden. 87 Die wenigen 
Daten erlauben den RiickschluB. daB die Gotter der Verbindung zwischen El 
und Aschera oder seinen Nebenfrauen entstammen. 83 In der Bezeichnung Els 
als Vater der Menschen wird man dagegen lediglich eine Umschreibung sei- 
ner ihnen geltenden giitigen Zuwendung zu sehen haben, wie er sie ausweis- 
lich des Kartu-Epos zumal dem Konig enlgegenbrachte. 84 DaB er sie wie die 
Gbtter auch selbst gezeugt hat, ist nicht anzunehmen. Er wird sie (wie in den 
anderen Religionen im Umfeld Israels) erschaffen haben. 

Im Alien Testament suchen wir vergeblich nach einem Text, in dem Jahwe 
als Vater der Gottersohne bezeichnet wird. 85 Wie wir bereits sahen, hat das 
Judentum das Problem ihrer Herkunft mittels der Annahme gelost, daB Jahwe 
die Engel am ersten Schopfungstag geschaffen habe. 86 Von der Gottermuiter 
Aschera ist nur noch negativ und vorwiegend als einem Kultsymbol die 
Rede. 87 Auch von der Frau Weisheit, der Dame moan, einer poetischen Per- 
sonifizierung, wird in Spr 8,24 f. zwar gesagt, daB sie noch vor der Entstehung 
des Urmeeres und der Berge gekreifit und das heiBt: geboren worden ist; doch 
wer sie geboren hat, wird nicht gesagt. Der Sache nach handelt es sich bei ihr 
keineswegs um eine sclbstandige Gestalt. Denn letztlich ist ihre Weisheit die 


75 KTU 1.4.11,1 1;II1,32; 1.6.111,5.11; 1.17.1,24. 

76 KTU 1.40.41 

77 KTU 1 . 1 4.I,37.43;I1I.33.47.(V,44) . VI, 1 3.32. 

78 KTU 1.4.111,26. 

” KTU 1.40.9.117].25. 

80 KTU 1.3. V.4; 1.4.V.1; vgl. zu der Gotlin auch N. Wyatt. DDD, Sp. 183-195. 

81 Sie wird freilich erst durch den GenuB einiger gebraiener Vogel aktiviert. 

87 KTU 1.23,33 f. und die Ubersetzung des Textes in G. R. Driver und J.C. L. Gib- 
son. Canaanite Myths and Legends, Edinburgh I978 7 , S. 123-127. 

83 Vgl. dazu M. H. Pope. El, VT.S 2, 1955, S. 47 f. und S. 49-54 sowie O. Loretz, 
Ugaril, 1990, S. 66 und S. 83. 

88 Vgl. KTU 1.14.I.35-III.49 und damit Ps 2,7; 1 10,3 (lies: Aufheiligen Bergen vor 
dem Morgenrot habe tch dich wie Tau gezeugt) und dann Jcs 63,16 und Mai 2,10. 

85 Vgl. z.B. KTU 1.40.33.41. 

86 Vgl. oben. S. 245. 

87 Vgl. dazu GAT 1, S. 1 1 1 sowie oben, §2 5. S 49. 
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Weisheit Jahwes und ihr Ruf seine Stimme. 88 Der Gottermythos ist vollstandig 
ausgeblendet. Jahwe selbst aber ist der, der alter als die Berge und die Erde 
und von Ewigkeit zu Ewigkeit Gott ist (Ps 90,2). Nur in poetischer Sprache 
wird in Dtn 32, 1 8 gesagt, daB er der Gebarer und KreiBer Israels ist. 89 Sachlich 
bedeutet das nicht mehr, als wenn er bei Deuterojesaja der Schopfer Israels 
heiBt (Jes 43,15). Durch die Parallelstellung von Former und Schopfer in Jes 
43,1 (vgl. auch V. 7) hat auch das Verb ns~, forme n, hier seine konkrete 
Bedeutung eingebuBt. 

c) Schopfung durch das Wort. Wenn im Folgenden von der Schopfung 
durch das Wort eines Gottes die Rede ist, bleiben dabei solche Falle ausge- 
klammert, in denen es sich wie im Enuma Elisch Taf.IV,21-26 um einen 
bloBen Machterweis fur das befehlende Wort eines Gottes wie hier um das 
Marduks handelt: Nachdem ihm die Gotter ein Schicksal ohnegleichen 
(Taf.IV,6) bestimmt hatten, forderten sie ihn mit Erfolg auf, zum Erweis der 
ihm ubertragenen Macht ein Stembild verschwinden und wiedererscheinen 
zu lassen. Es soli sich vielmehr um Gottes Wort als kosmogonische Kraft 
handeln. Dann aber muB auBer von dem priesterlichen Schopfungsbericht in 
Gen 1 , l-2,4a vor allem von dem sog. Denkmal memphitischer Theologie die 
Rede sein. Bei ihm handelt es sich um eine auf Befehl des zur 25. Athiopi- 
schen Dynastie gehorenden Pharaos Schabako (Ende des 8. Jh.s v. Chr.) auf 
einer Steinplatte aufgezeichnete Inschrift, die der Konig angeblich von einem 
alteren, wurmzerfressenen Papyrus abzuschreiben befohlen hatte. Aufgrund 
ihrer archaisierenden Sprache war man lange Zeit iiberzeugt, daB sie aus dem 
Alten Reich stamme. 90 Mit ihrer Absicht, Ptah, dem Stadtgott der Residenz 
des Alten Reiches Memphis, 91 den Vorrang gegeniiber dem heliopolitanischen 
Urgott Atum 92 und zugleich iiber die anderen Gotter zu sichem, erinnert sie 
an die monotheistischen Tendenzen der neuen Sonnen-Theologie des Neuen 
Reiches. 93 Daher diirfte ihre Datierung in die Ramessidenzeit ungefahr das 


88 Zur Diskussion und der hier vertretenen Losung des Problems vgl. R. E. Murphy, 
Tree, 1996 2 S. 135-138. 

89 In Ps 90,2 steht das Polel 99mnv Demzufolge miiBte Jahwe Subjekt sein. Damit 
wiirde die Schopfung der Erde parallel zu Dtn 32,18 verwendet, wo die beiden hier 
begegnenden Verben auf Jahwe als den Schopfer Israels bezogen sind. Da das Verb 

in Ps 90,2 im Pual steht und die Berge eindeutig das Subjekt sind, darf man mit den in 
BHS genannten Zeugen statt des Polels das Polal erwarten; so z. B. H. Hupfeld, Die 
Psalmen, Bd. 4, 2. Aufl. hg. v. E. Riehm. Gotha 1871, S. 6; anders M. E. Tate, Psalms 
51-100, WBC 20, 1990, S. 440. 

90 Vgl. z. B. A. Erman. Ein Denkmal memphitischer Theologie, SPAW 1911, S. 
916-950. 

91 Vgl. zu ihm M. H. van Voss, DDD, Sp. 1261-1263. 

92 Vgl. zu ihm R. L. Voss. DDD. Sp. 222-232. 

93 Vgl. zu ihroben, §9.7, S. 229 und unten, S. 250. 
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Richtige treffen. 94 In Zeile 48-52b wird der Vorrang Ptahs wie folgt begrun- 
det: 93 

Die Gotter, die durch Ptah entstanden sind: 

Ptah-auf dem grofien Thron . . . 

Ptah-Nun, der Vater, der Alum [machte]. 

Ptah-Naunel, die Mutter, die Atum gebar. 

Ptah-der-Grofie ist Herz und Zunge der Neun [Gotter]. 

Ptah der die Gotter gebar. 

Ptah .... der die Goiter gebar. 

Ptah . . . 

[Ptah] . . . Nefertem an der Nose des Re jeden Tag. 

Der stets in Menschengestalt dargestellte und sich dadurch im Vergleich zu 
anderen agyptischen Gottem 96 als jung erweisende Stadtgott von Memphis 
wird in diesem Text mit dem Urgott identifiziert: Er wohnte bereits im Nun 
ein, dem Urgewasser, und in der Naunet, seinem weiblichen Gegenpart. 97 
Daher ist er Vater und Mutter des Atum zugleich, mit dem die Weltschopfung 
nach der heliopolitanischen Lehre begann. 98 Mit der Aussage, daB Ptah Herz 
und Zunge der Gotterneunheit ist, 99 wird unterstellt, daB ihre Gedanken und 
ihre Worte in Wahrheit die seinen sind: Er ist es, der in ihnen denkt und ihre 
Worte in Kraft setzt. Mithin ist er es, der letztlich allein die ganze Welt regiert. 
Er ist die Lotosblume (Nefertem), 100 deren Duft den Sonnengott belebt, oder 
direkter gesagt: Er gibt auch dem Sonnengott Leben. Erlauternd heiBt es dann 
in Z.53-56: 101 


94 Vgl. dazu das Referat bei K. Koch, Geschichte, S. 377 f. 

95 Die libers, folgt M. Lichtheim, AEL 1, 1973 (ND), S. 54; vgl. auch K. Koch, 
Geschichte, S. 378. 

96 Die z. B. alsFalke, Widder.Schakal. Ibis, Lowin Oder Krokodil dargestellt werden 
konnten. 

97 Zu der Vorstellung. daB ein Gott in einem anderen einwohnt, vgl. H. Bonnet, Zum 
Verstandnis des Synkretismus, AZ 75, 1939, S. 40-52. 

98 Nach ihr war Atum dagegen der Gott, der sich zunachst selbst und dann durch 
Selbstbefruchtung mit seinem masturbierten und anschlieBend verschluckten Samen 
das Gotterpaar Schu und Tefnut schuf, den Herm der Luft bzw. des leeren Luftraumes 
(vgl. H. Bonnet, RARG, S. 685a-689a), und seine teilweise mit der Feuchtigkeit iden- 
tifizierte Gefahrtin (vgl. zu ihr H. Kees, Gotterglaube, S. 162 und S. 220: eine leere 
Figur; vgl. auch H. Bonnet, RARG, S. 770b-774a). Beide hatten dann ihrerseits den 
Erdgott Geb und die Himmelsgottin Nut gezeugt, womit das kosmische Haus vollendet 
war. 

99 Sie bestand aus den Gottem Atum, dem Herrn der Luft Schu und seiner Gefahrtin 
Tefnut, ihren Kindem, dem Erdgott Geb und der Himmelsgottin Nut, und beider Kinder 
Osiris, Isis, Seth und Nephthys, vgl. H. Bonnet, RARG, S. 521b-525a. 

100 Vgl. zu ihm H. Bonnet, RARG, S. 508-510 bzw. knapp K. Koch, Geschichte, 
S. 121 und S. 134. 

101 Die altemativen Ubersetzungsmoglichkeiten folgen ebenfalls M. Lichtheim, 
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Da entstand im Herzen . lo: da entstand auf der Zunge' 01 die Gestalt des A turn. Denn 
der sehr grofie Coll isl Ptah. der l Leben 1 gab alien Gottem und ihren Kas"* dutch 
dieses Herz und dutch diese Zunge, in der Horus' 0> entstand als Ptah. in der Thot' 011 
entstand als Ptah.' 01 aus dem Thot herauskam als Ptah. 

So herrschen Herz und Zunge iiber alle Glieder in Ubereinslimmung mil der Lehre. 
dafi es (das Herz) 10 * in jedem Leib und sie (die Zunge) 109 in jedem Mund alter Goiter, 
alter Menschen. alien Viehs, alter Kriechtiere. all dessen, was lebt. denkend. was 
immersie" 0 wiinschl. und befehlend, was immersie'" wunscht. 

Seine Neunheit ist vor ihm als seine Zdhne und Lippen. Sie sind der Same und die 
Hande Alums. Denn die Neunheit des Atum entstand dutch seinen Samen und dutch 
seine Finger Aber die Neunheit sind die Zahne in seinem Mund. der den Namen 
von jedem Ding aussprach. aus dem Schu und Tefnut herauskamen. und der die 
Neunheit gebar. 

So wie Herz und Zunge, Gedanke und Befehl iiber alle Glieder herrschen, 
lenkt Ptah Gedanken und Taten der Gotter, Menschen und Tiere. Die Gotter- 
neunheit dient ihm als Werkzeug seiner Gedanken und Worte. Als Atum das 
erste Paar der Gottemeunheit Schu und Tefnut durch einen Akt der Selbstbe- 
friedigung aus seinem Samen erschuf, geschah das auf Ptahs Befehl. Geht die 
Schopfung der Welt nach heliopolitanischer und thebanischer Anschauung 
auf die Gottemeunheit zuriick, so steht hinter ihr in Wahrheit sein befehlendes 
Wort. Das Ganze stellt eine ebenso komplizierte wie wohl durchdachte Lehre 
der memphitischen Priester zu Ehren ihres Gottes Ptah dar. Es bezeugt auf 
seine Weise das Streben, die Vielheit der Gotter als Ausdruck des einen hoch- 
sten Gottes zu verstehen: Seinem Befehl verdankt alles Geschaffene sein 


a. a. O.. vgl. auch K. Koch, Geschichte, S. 379, werden aber in den Anmerkungen 
notiert. 

102 Altemativilberselzung: das Herz. 

105 Oder: die Zunge 

104 Unter dem Ka ist etwa der individuiertc Anteil an der allgemeinen Lebcnssub- 
stanz zu verstehen. dcr den Tod in seiner individuiertcn Gestalt Uberdauert; vgl dazu 
H Bonnet, RARG, S. 357-362 bzw. P Kaplony, LA 111, 1980, Sp. 275-282. 

105 Ursprilnglich dcr groGe Falkcngott, der erst zum Konigsgott aufstieg und dann 
als Himmelsgott zum Lichtgott und einerseits zum Sohn des Gottes Osiris und ande- 
rerseits zu dem des Sonnengottes Re wurde. vgl. H. Bonnet. RARG, S. 307a-314b. 

104 Der ibiskopfige Thot gait als schriftkundig und zaubermachtig. Demgemafi wurde 
er als Schutzgott der Schreiber. Wachter iiber MaB und Zahl und damit zugleich Be- 
schiitzer der urn ihr Recht Betrogenen sowie als der zauberreiche als Schutzgott der 
Arzte und der Toten verehrt. Er hielt u. a. das Ergebnis des Totengerichts fesl; vgl. auch 
die ihm im Totenbuch in Kap. 182 in den Mund gelegte Selbstriihmungshymne und H 
Bonnet, RARG, S. 805a-812a. 

107 Oder: aus dem Horus herauskam als Ptah. 

108 Oder: er (Ptah). 

109 Oder: er (Ptah). 

110 Oderer. 

1,1 Oder: er. 
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Dasein, und seine Gedanken und Worte lenken alles, was lebt. Goiter und 
Menschen und alles Getier. Ahnlich wie Amun in der thebanischen Son- 
nentheologie erscheint hier Ptah als Urheber und Leiter alles Geschehens." 3 
Im Hintergrund steht die eigentiimliche Vorstellung, daB ein Gott in einem 
anderen wohnen kann." 5 DemgemaB steht Ptah mit seinem Wort seiner 
Schopfung nicht gegeniiber, sondem er entfaltet seinen Willen, indem er in 
und durch alle Gotter und Kreaturen denkt, redet und handelt. So bleibt auch 
in diesem Text die Einheit von Gott und Welt gewahrt. 

Das gilt auch fiir Amun als den in alien Gottem prasenten und doch ganz- 
lich verborgenen Urgott, wie ihn der Hymnus des Papyrus Leiden J 350 
IV, 12-21 besingt. Einerseits ist er der, von dem es heiBen kann:"* 

Geheim an Verwandlungen. funkelnd an Erscheinungsformen, 
wunderbar erscheinender Gott, reich an Gestalten ! 

Alle Goner rtihmen sich seiner, 

um sich mit seiner Schonheit zu erhohen. wie er gbttlich ist. 

Andererseits ist er der Unbekannte und zutiefst Verborgene: 

Einzig ist Amun, der sich yor ihnen verborgen halt, 

der sich vor den Gottem verhtillt, sodass man sein Wesen nicht kennt ; 

Er ist femer als der Himmel, 

er ist tiefer als die Unlerwelt, 

Kein Gott kennt seine wahre Gestalt, 

sein Bild wird nicht entfaltet in den Schriften, 

man lehrt nicht iiber ihn etwas Sicheres. 

Er ist zu geheimnisvoll, um seine Hoheit zu enlhullen. 
er ist zu grofi, um ihn zu erforschen. 
zu machtig. um ihn zu erkennen. 

Man falll nieder auf der Stelle vor Schrecken, 

wenn man seinen geheimen Namen wissentlich oder unwissenllich aus- 
spricht. 

Es gibt keinen Gott. der ihn dabei anrufen konnte, 

Ba-hafter , 115 der seinen Namen verbirgt entsprechend seiner Verbor- 
genheit. 


113 Vgl. dazu auch S. Morenz, Religion, RM 8, 1960, S. 172-174 und K. Koch, 
Geschichte. 1993, S. 377-382. 

113 Vgl. H. Bonnet, Zum Verstandms des Synkretismus. AZ 75, 1939. S. 40-52. 

lu libers, v. J. Assmann. Amun und Re, OBO 51. 1983, S. 201. 

115 Beim Ba handelt es sich um den Aspekt der Person, der nach dem Tode den 
Korper verldfit und nicht nur den Obergang ins Jenseils, sondem auch die periodische 
Ruckkehr ins Diesseits und die Wieden ereinigung mu dem Leichnam bewerkstelligen 
kann, J. Assmann. Ma’al. 1990, S. 114. An der vorliegenden Stelle ist die verborgene, 
dem Gott eigene und doch unbekannte Wesensfiille gemeint. ders.. Amun und Re, 
S. 203. 
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Such! man das in diesen Versen Uber Amun Gesagte auf den Begriff zu brin- 
gen, so ist er der unfaBbare Urgrund der Welt, der dennoch in ihr allgegen- 
wiirtig ist. 

3. Werke und Tage in Gen 1, 1-2, 4a. Ehe wir uns das priesterliche Konzept 
der Erschaffung der Welt vergegenwartigen, ist es angebracht, einen Blick 
auf den Aufbau des Berichts und das ihn konstiluierende Formelgeriist zu 
werfen. Denn auf diese Weise werden wir nicht nur auf die un ter der glatten 
Oberflache des Textes verborgenen Spannungen und damit auf das Problem 
seiner Vorgeschichte aufmerksam gemacht, sondem gewinnen wir auch einen 
zureichenden Eindruck von seinem Inhalt und seiner Eigenart. Die Kompo- 
sition des Textes wird durch zwei sich uberschneidende Aufbauprinzipien 
bestimmt. In ihm sind acht Werke auf sechs Tage verteilt. Weiterhin fallt auf, 
daB der Bericht in eigentumlicher Verschrankung die Vorstellung von Gottes 
Schopfung mittels des Wortes und mittels seines Tuns (n®y) bzw. Schaffens 
(ana) enthalt. Daher diiiften die Einfiigung der Werke in die im Sabbat gip- 
felnde Woche und die Vorstellung von der Schopfung mittels des Wortes das 
Ergebnis der redaktionellen Bearbeitung einer alteren Uberlieferung,' 16 wenn 
nicht eines alteren Textes von Gottes Schopfungstaten darstellen."’ Sie ist 
jedoch so geschickt vorgenommen, daB der vorliegendc Text"* sich als eine 
in sich biindige Komposition lesen laBt und eine wortwortliche Rekonstruk- 
tion der Grunderziihlung nicht moglich ist." 9 


Vgl. die Analyse von W. H. Schmidt, Schbpfungsgeschichte. WMANT 17, I967 2 
(1974 3 ), S. 49-159 und zu den von ihm angenommcnen sukzessiven pnesterlichen 
Intcrpretalionsvorgangen S. 163-193. 

117 In diesem Sinnc hat Chr Levin, Tatbericht. ZThK 91. 1994. S. 115-133 den 
Befund gedeutct und dabei zwischen einem Tatbericht als Grundtext und mehreren 
Uberarbeitungen unterschieden 

111 Umzustellen ist die Vollzugsformel des zweiten Tagewerkes mil der LXX vom 
Ende von V. 7 an das Endc von V 6. AuBcrdcm ist V. 9 um den in LXX enthaltenen 
Zusatz zu erweitem. 

119 Obwohl der Versuch von Chr Levin, a. a. O., m. E. bislang den umsichtigsten und 
differenziertesten Versuch darstellt, den Wortbestand des Tatberichts zu ermitleln, hin- 
terlaBt auch er offene Fragen, z. B im Blick auf die Verwendung des Wortes schaffen 
in 1,21 und 27 und die Ausscheidung von V. 26 aus der Vorlage. M. E. hat der priester- 
liche Bearbeiter seine Vorlage auch sprachlich so inlegriert, daB sich ihr Wortbestand 
nicht mehr mit letzter Sicherheit ermitteln laBt. Auch wenn man im Licht der redakti- 
onsgeschichtlichen Untersuchungen der zuriickliegenden Jahrzchnte gegcnuber der An- 
nahme einer den pnesterlichen Bearbeitem lediglich miindlich vorliegenden Uberlie- 
ferung skeptisch bleibl, verdienl das Urteil von W. H. Schmidt. Schopfungsgeschichte, 
I967 2 (1974'), S 163 auch weiterhin Beachtung. Er kam bei seiner Untersuchung zu 
dem Ergebnis, diB es zwar moglich ist, einen alteren in sich verslimdlichen undfolge- 
richtigen Berick, aber keinen gleiehmaflig und einheillich erhallenen Text zu rekon- 
struieren. Dabei laBt sich beobachten, daB die zugrundeliegende Tradition wiederholt 
angereichert. abjeandert und neu inlerpretiert worden ist. Es sind diese sukzessiven 
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Die Verteilung der Werke auf die sechs ersten Tage erfolgt so: Nach der 
Erschaffung des Lichts und seiner den Wechsel zwischen Tag und Nacht 
begriindenden zeitlichen Scheidung von der Finstemis am ersten Tag (V. 15), 
werden am zweiten Tag die Himmelsfeste zur ortlichen Scheidung zwischen 
den Wassem (V. 6-8) und am dritten Tage die Erde sowie die Pflanzen er- 
schaffen (V. 9-10). Analog dazu erfolgt die Verteilung der Werke auf die 
restlichen drei Tage: Am vierten folgen die Gestime mitsamt der als groBe 
Leuchte bezeichneten Sonne und dem als kleine bezeichneten Mond, die 
einerseits kalendarischen Zwecken und andererseits zur Scheidung zwischen 
Licht und Finstemis dienen (V. 1 1-19). Am fiinften Tage werden die als ein 
Werk geltenden Wassertiere und Vogel (V. 20-23) und am sechsten die Land- 
tiere und die Menschen erschaffen (V. 24-31). Der von Gott zum Ruhelag 
bestimmte und daher von ihm gesegnete und geheiligte siebente Tag offnet 
ein Fenster zu der kommenden Heilsgeschichte, in der Israel ihn als Sabbat 
zu halten befohlen wird. 120 

Die Symmetric der beiden Dreitagewerke ware zweifellos uberzeugender, 
wenn das dritte mit einer Scheidung verbundene und in der Gesamtzahlung 
fiinfte Werk der Erschaffung der Gestime (vgl. V. 14a und V. 1 8a) dem dritten 
statt dem vierten Tag zugeordnet ware; denn dann hatte sich eine klare Schei- 
dung zwischen den Werken, die der Erstellung des Lebensraumes, und denen, 
die seiner Belebung dienen, ergeben. Offensichtlich verdankt sich die jetzige 
Anordnung dem immerwahrenden, von den Essenem verteidigtcn Sonnen- 
kalender, nach dem jedes Jahr am vierten Tag der Woche begann: Also muBte 
die Nullstellung des (Calenders auf diesen Schopfungstag fallen. 121 Der ftir 


Deutungsvorgange, die uns die Riickgewinnung des Grundlextes und des genauen 
Wortlautes seiner Um- und Ausdeutungen erschweren und verwehren. 

120 So wird das Sabbatgebot in Ex 20,11 und 31,17 ausdrtJcklich mit Gottes Ruhen 
am siebten Tage begrilndet Dabei sind beidc Rtlckverwcise redaktioneller Natur. Zu 
Ex 20,11 vgl. W H. Schmidt, in Zus.arb. mit H. Delkurt u. A Graupncr, Die Zehn 
Gebote im Rahmen all. Ethik. EdF 281, 1993, S. 94 f.; zu Ex 35,1-3 und 31,12-17 als 
sukzessiven Fortschreibungen vgl. K. Grunwaldt. Exil und Idcntitat. BBB 85, 1992, 
S. 1 70- 1 92. In der Beurteilung der Zugehohgkeit von Ex 1 6* zu P* gehen die Ansichten 
auseinander, wahrend sie Gninwaldt, S. 141-149 und L. Schmidt. Stud, zur Pnester- 
schrifi, BZAW 214, 1993, S. 36-45 (im Blick auf die ihn interessierenden V. 1-15*) 
verteidigen, wird sie von Th. Pola, Die urspriingliche Pnesterschrift. WMANT 70, 
1995, S. 134-143. vgl. auch S. 334 Anm. 121, und E. Otto, Forschungen zur Pnester- 
schrift, ThR 62. 1997, S. 14 f. nicht grundlos bestntten. Pola unterscheidet so zwischen 
der alteren priesterlichen Anschauung. die den Sabbat allein als kosmisch verankert 
dachte. und der jiingeren, die ihn einerseits zum Bestandtei! prasinaitischer Erziehung 
machte (S. 142). und ihn andererseits in der sinaitischen Gesetzgebung selbst veranker- 
te. 

121 Vgl. dazu Schiirer- Vermes, History 1, 1973 (ND), S. 599-601 mil der Tabelle 
S. 600; H. Stegemann, Essener. 1996 5 , S. 231-241 und J Maier, Die Qumran-Essener: 
Die Texte vom Toten Meer III, UTB 1916, 1996, S. 52-86. 
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den modernen, an den Naturwissenschaften geschulten Leser offensichtliche 
Widerspruch, daB es den Wechsel zwischen Tag und Nacht schon vor der 
Erschaffung der Sonne gibt, konnte sich so erklaren, daB es bereits vor Son- 
nenaufgang hell wird und auch nach Sonnenuntergang noch kurze Zeit hell 
bleibt. Dabei konnten die Priester das Licht fur eine feinstoffliche, feuerartige 
Materie gehalten haben. 122 

Rein vom Umfang her fallen die der Erschaffung der Lichter und des 
Menschen gewidmeten Episoden aus der Reihe: Die kalendarische Funktion 
der Gestime wird nur im Wortbericht V. 14, 123 ihre Aufgabe zu leuchten im 
Wort- und im Tatbericht V. 15a erwahnt. Von Sonne und Mond als der groBen 
und kleinen Leuchte und ihrer Herrschafts- und Unterscheidungsfunktion ist 
dagegen nur im Tatbericht in V. 16 und V. 18a die Rede. 124 Ebenfalls nur in 
ihm werden auch die Sterne in V. 16b erwahnt. Die religionspolemische Ten- 
denz des Berichts iiber das vierte Tagewerk ist immer wieder hervorgehoben 
worden: Die rationalistische Umschreibung von Sonne und Mond als groBer 
und kleiner Leuchte bestreitet ihren, den Alten selbstverstandlichen gottlichen 
Charakter. 123 Bei dem achten und letzten Tagewerk, der Erschaffung des Men- 
schen zum Ebenbild Gottes, fallt nicht nur die ausfiihrliche Einleitung in V. 26 
mit ihrer vorgreifenden Zweckbestimmung des Menschen, sondern auch ihre 
Wiederholung im Segenswort in V. 28 und schlieBlich die in V. 29-30 ange- 
hangte Speiseordnung auf. Auch wenn damit zu rechnen ist, daB bei diesem 
letzten, den Hohepunkt und das Ziel des Schopfungshandelns bildenden Werk 
von vomherein mehr als bei den Fischen, Vogeln und Landtieren zu sagen 
ist, legt sich die Annahme nahe, daB in beiden Fallen ein knapperer Tatbericht 
nachtraglich erweitert und ausgestaltet worden ist. 126 

4. Das Geriist der Formeln und Gottes Schaffen durch das Wort. Das Ganze 
der Erzahlung wird durch ein festes Formelgeriist zusammengehalten. Es 
besteht jeweils aus dem den Bericht iiber das Tagewerk eroffnenden Schop- 
fungsbefehl Gottes, dem abgesehen von V. 3b als Uberleitungsformel dienen- 
den Satzchen und so geschah es und der ihr folgenden Ausfiihrungsfeststel- 
lung. Dabei fehlt die Uberleitungsformel im hebraischen Text hinter dem 


122 Vgl. L. Ruppert, Genesis I, FzB 70, 1992, S. 68 z.St., vgl. auch Hiob 38,19 und 
als Ubergang zum rationalen Weltbildz. B. Anaximander, DK 12A 10 = KRS 121 (G. S. 
Kirk, J. E. Raven und M. Schofield, Vorsokratische Philosophien, 1994, S. 143); vgl. 
auch Plat. Tim. 40a 2-4. 

123 Vgl. auch Plat.Tim. 38c 3-7. 

124 Vgl. Chr. Levin, ZThK 91, 1994, S. 117. 

125 Vom agyptischen Sonnengott Re war oben genug die Rede. Zum babylonischen 
Sonnengott Schamasch vgl. D. O. Edzard, WM 1, 1965, S. 126 f., zum Mondgott Sin 
ebd., S. 101 f., zur Rolle der Sterne vgl. E. Reiner, Magic, TAPhS 84/4, 1995, S. 15-24; 
zur religiosen Rolle von Sonne, Mond und Stemen in Ugarit vgl. O. Loretz, Ugarit, 
1990, S. 146-150. 

126 Vgl. dazu Chr. Levin, a. a. O., S. 1 17 f. 
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Befehl zur Erschaffung der Wasser- und Lufttiere in V. 20 wie hinter dem als 
Kohortativ formulierten zu der des Menschen in V. 26. Ihr schlieBt sich in 
der Mehrzahl der Falle unmittelbar die Inspektions- und Billigungsformel an. 
Die auf das erste und zweite Werk begrenzte Scheidungsformel wechselt ihre 
Position aus sachlichen Griinden mit der zu den drei ersten Werken gehoren- 
den Benennungsformel. Bei den weiteren Werken entfallt sie, weil ihre Na- 
men im jeweiligen Schopfungsbefehl enthalten sind. Zusatzlich begegnet bei 
dem sechsten Werk der Erschaffung der Wassertiere und Vogel und bei dem 
achten der Erschaffung der Menschen die Segensformel. Die Speiseordnung 
fiir Menschen und Tiere schlieBt sich organisch an das Doppelwerk des sech- 
sten Tages der Erschaffung der Landtiere und der Menschen an. Beide trennen 
hier den Ausfiihrungsbericht von der alien Werken geltenden Generalbilli- 
gungsformel. GleichmaB und Abweichungen werden sich uns weiterhin als 
bedacht erweisen. Im folgenden heben wir jeweils nur die Momente hervor, 
die diese These begriinden oder eine besondere kompositorische Oder theo- 
logische Bedeutung besitzen. 

Der Bericht iiber das erste Tagewerk nimmt naturgemaB eine Sonderstel- 
lung ein: Auf die Uberschrift in V. I 121 folgt in V. 2 eine Beschreibung des 
anfanglichen Zustandes der Welt vor der Schopfung. Dann schlieBen sich in 
V. 3 der Befehl und die hier die Ausfiihrung konstatierende Formel und so 
geschah es an. Das Licht entsteht allein durch Gottes Wort. Die Inspektions- 
und Billigungsformel in V. 4a stellt fest, daB das Ergebnis der Absicht Gottes 
entspricht. In V. 4b folgt der Bericht iiber die Trennung zwischen Licht und 
Finstemis: Sie ist, wie die in V. 5 folgende Benennung zeigt, nicht raumlich, 
sondem zeitlich zu verstehen: Dem Licht gehort der Tag und der Finsternis 
die Nacht. Die Tagesformel in V. 5b rundet den Bericht ab: Und es ward 
Abend und es ward Morgen: Tag eins . 128 Der Tag beginnt mithin dem Son- 
nenkalender gemaB am Morgen und endet vor dem nachsten Sonnenaufgang. 

Mustern wir die V. 6-10 mit dem zweiten Werk der Erschaffung der Him- 
melsfeste in den V. 6-8 und dem dritten der Trennung von Erde und Meer in 
den V. 9-10, so fallt auf, daB hinter V. 7 die Inspektions- und Billigungsfor- 
mel fehlt. 1 ” Es ist nicht auszuschlieBen, daB sie anlaBlich der Umstellung der 
Vollzugsformel vom Ende von V. 6 ans Ende von V. 7 ausgefallen ist. Doch 
ist diese Annahme nicht zwingend: Denn die zur Scheidung zwischen den 
oberen und den unteren Wassem bestimmte Himmelsfeste 130 erweist ihre 


127 Zum Problem vgl. unten, S. 262. 

121 Zur Verwendung von Kardinalzahlen bei der Zahlung von Monatstagen und Jah- 
ren vgl. GKa §134p, zur Moglichkeit, ihnen wie in unserem Fall kontextuell die Be- 
deutung als Ordinalzahl zu geben, vgl. ebd., §98a. 

129 Dasselbe ist in V. 26 der Fall: Die Billigung des Menschen als Geschopf ist in 
der den Abschnitt der V. 26-3 1 in V. 3 1 a beschlieBenden und zur Tagesformel uberlei- 
tenden Generalbilligungsformel in V. 31a mitenthalten. 

150 Das dem hebraischen Wort yjn zugrunde liegende Verb ypi bedeutet ausbreilen, 
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Tauglichkeit erst, nachdem das unter ihr befindliche Wasser abgelassen ist. 
Insofern ist es angemessen, daB die Inspektions- und Billigungsformel erst in 
V. 10 nach der Ableitung der Wasser unterhalb der Feste folgt. Auffallig ist 
es weiterhin, daB in V. 7 zwar berichtet wird, daB Gott die Feste machte, 
wahrend er die Sammlung der Wasser an einem Ort in V. 9 allein befiehlt. 
Dieser Unterschied ist religionsgeschichtlich begriindet. Denn Jahwe war 
schon langst der Gott, dessen Donnerstimme das aufbegehrende Meer ge- 
horchte. So heiBt es in Ps 104,5 ff. daB die Tehom, das Urmeer, die Erde wie 
ein Kleid bedeckte, so daB die Wasser iiber den Bergen standen. Aber, so fahrt 
V. 7 fort: 

Vor deinem Schelten flohen sie, 
vor deiner Donnerstimme 
liefen sie eilendsfort. 

In diesem, aus dem Baal-Mythos stammenden Mythologem mag man im 
Alten Testament die religionsgeschichtliche Wurzel der Vorstellung vom 
wirksamen Gotteswort suchen. 131 Ob die Israeliten daneben eine andere ka- 
naanaische Mythe kannten, nach der die Erde dem Chaosdrachen Rahab ab- 
getrotzt wurde, muB angesichts der karglichen Anspielungen in Ps 89,10 ff. 
und Hiob 26, 1 2 f. offen bleiben. Von dem Epitheton des ugaritischen Mee- 
resgottes als Liebling Els m her ist mit einer solchen Mythe nicht gerade zu 
rechnen; denn es zeigt, daB das Meer in den Augen des hochsten Gottes als 
ein notwendiger Teil der Welt gait. Das erinnert an die teilweise von Gen 1 
abweichende Konzeption der Schopfung in der Gottesrede in Hiob 38,8-1 1 : 
Nach ihr ist das Meer aus dem MutterschoB der Erde hervorgebrochen, in 
deren Tiefe die Quellen des Urmeeres und die Tore des Todes liegen V. 16 f. 
Dann hatte es Jahwe wie ein Kind mit Wolken bekleidet, in Dunkel als Win- 
deln gehiillt, urn ihm dann seine uniibersteigbaren Grenzen zu setzen. Auch 
wenn wir in diesen Versen mit poetischer Ausgestaltung zu rechnen haben, 
sind Unterschied und Gemeinsamkeit der hier vorliegenden Konzeption von 
der Entstehung des Meeres mit der in Gen 1 offensichtlich: Wahrend das Meer 
in Gen 1 durch die Versammlung der Wasser unterhalb der Feste entsteht, 


breitstampfen, zertreten. Nach Jes 40,22 (vgl. 42,5; 44,24; 45,1 2; 51,13; Jer 10,12; Sach 
12,1; Hiob 9,8) ist der Himmel wie ein Schleier Oder ein Zelt bzw. nach Ps 104,5 wie 
ein Kleid und d. h. hier: wie eine Decke ausgespannt und so jedenfalls als eine solide 
Kuppel bezeichnet. Zu den sonstigen damit verbundenen Vorstellungen vgl. C. Hout- 
man, Der Himmel im AT. Israels Weltbild und Weltanschauung, OTS 30, 1993, 
S. 182-244. 

131 Zum religionsgeschichtlichen Hintergrund in Gestalt der Mythe vom Sieg Baals 
iiber den Meeresgott Jam vgl. KTU 1.1.2 und dazu O. Kaiser, Mythische Bedeutung, 
BZAW 87, 1962 2 , S. 40-77 bzw. jetzt O. Loretz, Ugarit, 1990, S. 73-78 und zur ver- 
mutlichen Grundgestalt von Ps 29 dens., Ugarit-Texte, UBL 7, 1988, S. 76-248. 

132 Vgl. z.B KTU 1.1.IV.20; 1.3.111,38.43; 1.4.11,34; VII.3. 
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bricht es nach Hiob 38 aus der Tiefe der Erde hervor. In beiden Fallen aber 
weist ihnen Gottes bzw. Jahwes Wort seinen Ort zu.' 33 Der gottliche Befehl 
in Hiob 38,11 ist beriihmt geworden, weil er im Laufe der abendlandischcn 
Geschichte auf das Ende so manches Tyrannen bezogen worden ist: 

Bis hierher sollsl du kommen und nichl weiler. 

hier soil sich legen das Toben deiner Wellen. 

Wenn Goit in Gen 1 , 1 1 der Erde befiehlt, frisches Griin in Gestalt von samen- 
tragenden Krautem und Fruchtbaumen sprossen zu lassen, und die Erde die- 
sem Befehl in V. 12a gehorcht, so vereinigt der Priester damit die natiirlichc 
Beobachtung mit seiner Absicht, Gott als den ausschlieBlichen Schopfer zu 
proklamieren. Jedermann weiB, daB die Pflanzen aus der Erde hervorsprieBen. 
Daher ist es nicht verwunderlich, daB man in der Erde die Mutter alles Le- 
bendigen gesehen hat. 134 Der priesterliche Berichterstatter laBt jedoch in 
V. 1 1 f. keinen Zweifel daran, daB die Erde von sich aus keine schopferische 
Kraft besitzt, sondem sie erst durch Gotles Befehl erhalt. Die kleinen Unter- 
schiede in der Erzahlung erweisen sich mithin als sachlich bedingt. Riick- 
blickend erkennen wir, daB die Vollzugsformel am Ende der Verse 6 (G), 9 
und 1 1 weiterfiihrend Befehl und Ausfiihrung verbindet. 155 Dabei besteht zwi- 
schen dem Schopfungswort in V. 3 und den Befehlen in den V. 6, 9 und 1 1 
insofem ein Unterschied, als das Gotteswort in V. 3 die Entstehung des Lichts 
unmittelbar zur Folge hat, wahrend die weiteren die Ausfiihrung erforderlich 
machen. In V. 7 erfolgt sie durch Gott selbst, in V. 9b (G) durch die Wasser 
und in V. 12 durch die Erde (V. 12). Der Unterschied wird dem Leser freilich 
kaum bewuBi, weil in V. 7 vbllig dunkel bleibt, woraus Gott die Himmelsfeste 
herstellt. Im Blick auf das dritte und vierte Werk aber kann man dagegen 
uneingeschrankt von einer Schbpfung durch das Wort reden, weil die Wasser 
und die Erde dem gottlichen Befehl gehorchen. 

Das zweite Drcitagewerk wird durch das fiinfte der Erschaffung der Him- 
melslichtcr croffnet In ihm schlicBcn sich an den gottlichen Befehl in 
V. 14 — 15a in 15b die Vollzugsformel und in V. 16— 18a der Ausfilhrungsbe- 
richt an. Dann folgen wie iiblich in V. 18b die Inspektions- und Billigungs- 
formel und in V. 19 die Tagesformel. Dabei verlangt die in V. 16 und V. 17 
vorliegende Abfolge der beiden Narrative, daB Gott die Lichter machte (b?m) 
und dann an die Himmelsfeste gab (und das bedeutet: montierte eigenllich 
ein konkretes Verstandnis. Hier tritt die alte Vorstellung von dem deusfaber, 
dem gottlichen Handwerker, am deutlichsten zutage. Sie ist allerdings durch 


133 H. Niehr, Der hochste Gott. Alltesiamenllicher JHWH-Glaube im Kontexi sy- 
risch-kanaanaischer Religion, BZAW 190. 1990, dem wir diese Einsicht verdanken, 
bczeichnet das auf S. 210 ff, als lilerarischen Paganismus. 

134 Vgl. dazu oben, S. 241. 

133 Vgl. dazu auch O. H. Steck. Schopfungsbericht. FRLANT 1 15, 1975 bzw. 198I 3 , 
S. 32-45. bes. S 44 f. 
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die in V. 15b vorausgehende Vollzugsformel in den Schatten der von dem 
Priester vertretenen Konzeption der Schopfung durch das Wort getreten. Da- 
her sollen V. 16— 1 8a im Lichte des Befehls in V. 15a und der Oberleitungs- 
formel als Bericht liber die folgerichtige Verwirklichung verstanden wer- 
den: 136 Gott fabriziert nicht erst eine Unzahl von Lampen, um sie dann am 
Himmelsgewblbe aufzuhangen, sondem beides bewirkt sein Wort. Die altere 
Vorstellung von Gottes Schopfungstaten wird so in den Horizont der jiingeren 
von seinen Schopfungsworten geriickt. 

Bei dem in V. 20-23 folgenden Bericht iiber das sechste Werk, die Erschaf- 
fung der Wassertiere und Vogel, fallen drei UnregelmaBigkeiten auf: 1.) fehlt 
hinter V. 20 die Uberleitungsformel; 2.) besteht eine eigentiimliche Inkon- 
gruenz zwischen dem definitorisch knappen Stil des Befehls in V. 20 und 
der im Ausfiihrungsbericht in V. 21 folgenden Liste, in der die groBen Seeun- 
geheuer, die Tanninim , 137 besonders hervorgehoben werden. Im Gegen- 
satz dazu verfahrt der Erzahler mit den Vogeln vergleichsweise summarisch. 
3.) verwendetder Ausfiihrungsbericht in Ubereinstimmungmit den V. 1 und 27 
und der redaktionellen Uberleitungsformel von der priesterlichen zu der nach- 
folgenden jahwistischen Erzahlung in 2,4b statt des ublichen nt?y (machen) das 
Verb Nil (barn ’), das im Alten Testament nur auf das gottliche Schaffen be- 
zogen verwendet wird. 138 Es besitzt im Altsudarabischen 139 und vermutlich auch 


1,6 O. H. Steck, a. a. O., S. 35. In der Folge ist daher statt vom Tat- vom Ausfiihrungs- 
bericht die Rede. 

137 Zum religionsgeschichtlichen Hintergrund und der hier vorliegenden Entmythi- 
sierung vgl. J. Day, God’s conflict, UCOP 35, 1985, S. 74 sowie G. C. Heider, DDD, 
Sp. 1579-1584. 

138 Zum Sprachgebrauch vgl. K.-H. Bernhardt, ThWAT I, Sp. 774-776. Vorab sind 
die einschlagigen Riickverweise von P in Gen 5,2 und 6,7 zu nennen. Die breiteste 
Verwendung findel das Verb in der deuterojcsajanischen Sammlung: Hier kennzeichnet 
es im hymnischen Lobpreis den Schopfer der Welt (Jes 40,26.28; vgl. Am 4,13; Ps 
89,13; 148,5), des Menschen (Jes 45,12; vgl. auch Koh 12,1; femer Ez 28,13.15; auf 
den Konig von Tyros und Ez 21,35 auf Ammon bezogen) bzw. der Welt und des Men- 
schen (Jes 45,12; Dtn 4,32; vgl. Ps 89,48; auf die fortwahrende Schopfung, die creatio 
cominua bezogen Ps 104,30). In der Heilszusage dienl es der Versicherung dessen, daB 
Jahwe Israel als sein Volk erschaffen hat (Jes 43,1.7.15; vgl. Mai 2,10). Der Prophet 
laBt Jahwe sein unmittelbar bevorstehendes Heilshandeln als neuen Schopfungsakt 
ankundigen (Jes 48,7; vgl. auch Jer 31,22), wobei er die StraBe der Riickwanderer in 
eine wasserreiche Parklandschaft verwandeln werde (Jes 41,20); Die ganze kiinftige 
Heilszeit wird Jahwes Schopfungstat sein (Jes 45,8). Das sie erlebende und ihn darum 
preisende Israel wird in Ps 102,19 demgemaB als von ihm erschaffenes Volk bezeichnet. 
In der Heilszeit wird Jahwe eine Schutzdecke iiber dem Zion (Jes 4,5) und schlieBlich 
einen neuen Himmel und eine neue Erde erschaffen (Jes 65,17 f.), nachdem er zuvor 
die Schmiede fur die Vemichtungswaffen gegen die Volker hergestellt hat, die gegen 
den Zion heranstiirmen (Jes 54,16 f.). In dem zweiseitigen Gericht erschafft er sich aus 
den Demiitigen ein Volk, das ihn preisen wird (Ps 102,19). Ein sich zu ihnen rechnender 
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im Punischen 140 noch die konkrete Bedeutung bauen und bezeichnet primar 
wohl einen Akt des Trennens. 141 Die alttestamentlichen Belege setzen mit der 
Exilszeit ein, doch ist damit zu rechnen, daB sich hinter ihnen ein alterer kul- 
tischer Sprachgebrauch verbirgt. Es kann zwar zu den Verben n®y, machen '* 2 
~\V,,formen, bilden, 143 pa (Polel), griinden , 144 dem gleichbedeutenden id - 145 und 
pin (Piel), emeuem , 146 parallel gesetzt werden, nimmt jedoch an deren Kon- 
kretionen nicht teil. Unter dem Eindruck zumal von Gen 1 ,3 und 6 konnte ein 
spater Psalmendichter in Ps 148,5 im Blick auf die Himmel sagen: Erbefahl, 
und sie waren erschaffen (inaJi ). 147 

So bezeichnet das Verb xaa ( bara ) das unanschauliche und damit zutiefst 
wunderbare Schopfungshandeln Jahwes. Daher wird die zwischen dem Be- 
fehl und der Ausfuhrungsfeststellung vermittelnde Uberleitungsformel am 
Ende von V. 20 und V. 26 ausgelassen: Anders als bei der Erschaffung der 
Landtiere durch die Erde handelt es sich bei der der Wassertiere und Vogel 
und nachher der des Menschen um ein reines Wunder. 

Der Priesterschrift ist die Vorstellung von der creatio continua, dem bestan- 
digen Schopfungshandeln Gottes, fremd. Die Abhangigkeit alles Lebens von 
Gott wird in ihr dadurch zum Ausdruck gebracht, daB Gott in V. 22 dem neu 
erschaffenen Getier und in V. 28 den Menschen einen ihm die Fortpflanzungs- 
fahigkeit verleihenden Segen erteilt: Er bewirkt ihre Fruchtbarkeit und garan- 
tiert auf diese Weise ihren Fortbestand. 148 Segnen bedeutet urspriinglich die 
Weitergabe heilvoller Lebenskraft mittels eines wirkungsmachtigen Wortes. 149 


Beter aber fleht in Ps 51,12: Schaffe in mir, Gott, ein reines Herz und gib mir einen 
gewissen, neuen Geisl. Nur je einmal wird das Verb auf eine zuriickliegende Heils- (Ex 
34,10) bzw. Gerichtstat Jahwes (Num 16,30) bezogen. Jahwe ist eben der Gott, der 
Licht und Heil wie Finstemis und Unheil schafft (Jes 45,7). 

139 Vgl. A. F. L. Beeston u. a., Sabaic Dictionary, Publications of the University of 
Sanaa, Yar, Louvain-la Neuve und Beyrouth 1982, S. 30s. v. bzw. K.-H. Bernhardt, 
ThWATI, Sp. 773. 

140 R.S. Tomback, A Comparative Semitic Lexicon of the Phoenician and Punic Lan- 
guages, SBL.DS 32, Missoula/Montana 1978, S. 55 s. v. bzw. K.-H. Bernhardt, ebd. 

141 Bernhardt, ebd. 

142 Vgl. z.B. Jes 41,20; 43,1; 45,7 und Am 4,13. 

143 Vgl. z.B. Jes 43,1; 45,7 und Am 4,13. 

144 Vgl. Jes 45,18. 

145 Vgl. Ps 89,12. 

146 Vgl. Ps 51,12. 

147 Vgl. auch Ps 33,9: Denn sprach er selbsl, geschah es: befahl er selbsl, so stand 
es da (Imperf. der Begleithandlung!). 

148 Vgl. auch O. H. Steck, Schopfungsbericht, FRLANT 1975 par 1 98 1 2 , S. 144. 

149 Vgl. Gen 9,1,7; 17,8; 27,28 f.; 48,15 f. und zumal Dtn 28,1-4 und zur Grundin- 
formation J. Hempel, Anschauungen, ZDMG79, 1925, S. 20-1 10 = ders., Apoxysmata, 
BZAW 81, 1961, S. 30—1 1 3; C. Westermann, Segen, 1957; J. Scharbert, „Fluchen“ und 
„Segnen“, Bib. 39, 1958, S. 1-26; C. A. Keller u. G. Wehmeier, THAT I, Sp. 353-376. 
- Die Versuche, die Wurzeln BRK I knien, BRK II segnen und das im Hebraischen nur 
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Sein Gegenteil ist der Fluch, der als nicht minder wirkungsmachtiges Wort 
heilvolle Lebenskraft zerstort. 150 

Es fallt auf, daB in dem Bericht in V. 24 f. iiber das siebente Werk, die 
Erschaffung der Landtiere, hinter der Inspektions- und Billigungsformel am 
Ende von V. 25b ein entsprechendes Segenswort fehlt. Erst bei den Menschen 
wird in V. 28 der um den Herrschaftsauftrag iiber die Erde und die Tiere 
erweiterte Segen wiederholt, dafiir aber die Inspektions und Billigungsformel 
sowie die Uberleitungsformel hinter V. 27b ausgelassen. Das konnte den for- 
malen Grand besitzen, daB der Priester es in dem Bericht bei insgesamt zehn 
Gottesworten belassen wollte. In diesem Fall hatte er damit gerechnet, daB 


inschriftlich belegte njna III, Teich (KAI 189,5; AHI 4.116,5 bzw. HAE Jer [8]:3,5) 
aus einem gemeinsamen Ursprung zu erklaren, sind zumindest problematisch. Vgl. 
dazu A. Murtonen, Use, VT 9, 1959, S. 158-177, der S. 176 f. unter Verweis auf die 
Bedeutung des akkadischen Wortes berku , Knie, mit den Nebenbedeutungen Zeugungs- 
organ und Zeugungsfahigkeii mit der Moglichkeit rechnet, daB BRK II und III mit I 
zusammenhangen. Zieht man W. von Soden, AHw 129a s. v. birkum zu Rate, findet 
man die Auskunft, daB die Grundbedeutung Knie bzw. Schofi euphemistisch den SchoB 
als Sitz der Schamteile, aber z. B. nie den Penis bezeichnen konnte. Man wird daher 
gegeniiber der von Murtonen vorgeschlagenen Ableitung zuriickhaltend sein. Vgl. dazu 
J. Scharbert, ThWAT I, Sp. 808-841 und hier Sp. 811-814. 

lso Zur Grundinformation vgl. auBer den in der vorangehenden Anmerkung genann- 
ten Aufsatzen von J. Hempel und J. Scharbert auch dessen einschlagigen Art. in ThWAT 

I, Sp. 437-451.- Zum Fluch als Minderung heilvoller Lebenskraft vgl. die Fluchandro- 
hung Dtn 28,15-68. Als ihr Grundbestand sind nach G. Seitz, Redaktionsgeschichtliche 
Stud, zum Deuteronomium, BWANT 93, 1 97 1 , S. 289 die beiden sechsgliedrigen Fluch 
und Plagenreihen in V. 16-19 und V. 20a*.21 f.*27 f.35* zu betrachten. Ihre rechtsge- 
schichtlichen Wurzeln liegen in den den Staatsvertragen fur den Fall ihres Bruches 
angehangten Fliichen; vgl. D.J. McCarthy, Treaty and Covenant, AnBib 21 A, 1978, 
S.286f. und z. B. den Vertrag des hethitischen Konigs Suppiluliuma I. mit seinem 
Kollegen Niqmaddu II. von Ugarit Rs. 16-21 in derUbers. v. E. von Schuler, TUAT 1/2, 
1986, S. 132 und bes. die assyrischen Staatsvertrage, z. B. den Assumiraris mit Mat’ilu 
von Arpad in der Ubers. v R. Borger, ebd., S. 155-158 Oder den Vasallenvertrag Assur- 
banipals mit den medischen Fiirsten, ebd., S. 160-176. Diesem Brauch schlieBen sich 
auch die Bundesfliiche in Dtn 17,15-26 an, die mit Chr. Levin, Die VerheiBung des 
neuen Bundes, FRLANT 1 37, 1 985, S. 1 1 2 f. ein junges Gebilde sind. Ein Segen- und 
Fluchritual enthielt auch das bei den Essenem gefeierte BundesschluBfest; vgl. lQSa 

II, 1-17; vgl. dazu M. Weise, Kultzeiten und kultischer BundesschluB in der „Ordens- 
regel" vom Toten Meer, SlPB 3, 1961, S. 82-112. Bes. hervorgehoben sei das Fluchri- 
tual im Fall des Verdachtes auf Ehebruch in Num 5,11-30 als drastisches Beispiel fiir 
die kultische, uns sonst weitgehend unbekannte Fluchpraxis. DaB fiir den Beobachter 
einer auBerkultischen Verfluchung Anzeigepflicht bestand (Lev 5,1), zeigt, daB er im 
Alltag verboten war. Hiob rechnet es seiner Unschuld in 31,30 zu, daB er seinen Feind 
nicht verflucht hat. Nach Spr 26,2 ist ein unverdienter Fluch zudem wirkungslos. Zu 
dem einen Menschen aus der Gemeinschaft ausstoBenden Fluchspruch, wie er in Gen 
4,1 1 f. begegnet, vgl. W. Schottroff, Fluchspruch, WMANT30, 1969, bes. S. 231-233. 
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der Rezipient den Segen fur die Landtiere gemaB dem den Wassertieren un< 
Vogeln sowie den Menschen erteilten in Gedanken hinzufiigt. Dafiir konnti 
sprechen. daB Gott an den an Noah gerichteten Befehl, die Arche mit seine 
ganzen Begleitung zu verlassen, in Gen 8, 1 7b anfiigt, er solle alles Getier voi 
den Vogeln bis zu den Kriechtieren herausfiihren, damit sie auf Erden wim 
melten, fruchtbar seien und sich mehrten. Die Tiere erhalten bei diesem Anlal 
anders als die Menschen' 51 keinen emeuten Fruchtbarkeitssegen. Andemfall 
mtiBte man annehmen, daB die Landtiere nach Ansicht des Priesters thr 
Fortpflanzungsfahigkeit in Analogie zu den Pflanzen von der Erde selbs 
erhielten, 152 deren alte Qualitat als Erdmutter so noch deutlicher hindurch 
schimmerte. Wenn der Priester im AnschluB an die Uberleitungsformel in Gei 
1,24b und V. 25 die Ausfiihrungsfeststellung folgen laBt, nach der Gott in 
Gegensatz zu dem an die Erde gerichteten Befehl von V. 24a die Erschaffun; 
der Tiere selbst vornimmt, will er offensichtlich den Gedanken an die schop 
ferische Eigenmachligkeit der Erde ausschlieBen: Es war Gottes Wort, das di 
Erde veranlaBte, die Landtiere hervorzubringen, und deshalb ist ihre Erschaf 
fung auch seine Tat. DaB die Tiere nach alter Anschauung aus der Erde her 
vorkommen, spiegelt noch die Erzahlung des rbmischen, zur Zeit des Kaiser 
Augustus lebenden Dichters Ovid in seinen Metamorphosen 1,416 ff. In ih 
entstehen die Tiere in dem durch die Sonne erhitzten Schlamm und Morast. 1 ' 
In der vom Jahwisten verarbeiteten alten Mythe von der Erschaffung de 
Mannes, der Tiere und der Frau in Gen 2,19-20 geht es (wie schon obei 
S. 218f. vermerkt wurde) anschaulicher zu: In ihr werden die Tiere von Got 
selbst eins nach dem andern geformt (vgl. das ix-'? in V. 21a). 154 

In dem BerichtuberdieMenschenschopfunginGen 1,26-30 bzw. 31 fehl 
wiederum zwischen der Absichtserklarung in V. 26 und dem Ausfiihrungsbe 
richt in V. 27 die Uberleitungsformel. 155 Stattdessen wird die Ausfilhrung wi' 
bei den Wasser- und Lufttieren durch das Verb in;, schaffen , auf die Eben 
der Unanschaulichkeit transponiert. Dann folgt auch hier in V. 28 der Seger 


151 Vgl. Gen 9,1. 

152 So O H. Steck, a. a. 0.. S. 121. 

153 Die Episode spielt in der Zeit nach der Sintflut: Cetera diversis tellus ammali 
formis/ sponte sua peperit. postquam vetus umor ab igne/ percaluit solis. caenumqu 
udaeque paludes/ intumere aestu. fecundaque semina rerum/ vivaci nutrita solo ce 
maris in alvo/ creverunt faciemque aliquam cepere morando. All die iibrigen Weser 
verschiedenster Bildung. gebar/ von sich aus die Erde. nachdem im Feuer der Sonnt 
die alte/ Feuchte durchwarmt und. schwellend in Hitze. gegoren der Siimpfe/ Ndsse un 
Schlamm. und als. wie im Mutterschofie im leben-/ trachtigen Boden emcihrt und et 
wachsen. die fruchtbaren Keime/ irgendeine Gestalt allmdhlich sich formend. gewon 
nen. Zitiert nach der Ausgabe von E. Rosch, TuscB. 1952 (1974 6 ), S. 26 f. 

154 Vgl. dazu auch unten, §1 1.4, S. 287 f. 

155 Und hinter V.27 die Inspektions- und Billigungsformel; vgl. dazu oben, S.25 
Anm. 129. 
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Jer den Menschen ihren Fortbestand sichert. Das unanschauliche Und Gott 
schuf den Menschen nach seinem Bilde, nach dem Bilde Gottes schuf er ihn, 
mannlich und weiblich erschuf er sie in V. 27 laBt das Wie ganzlich offen und 
ordnet so das Ergebnis der Schopfungsabsicht unter. 1 ' 6 Die im zweiten Teil 
des Mehrungssegens enthaltene Bestimmung des Menschen zur Herrschaft 
iiber die Erde und die Tiere zeigt, daB er Ziel und Mittelpunkt der Schopfung 
ist. Wenn ihn der Jahwist als erstes und der Priester als letztes der Geschopfe 
von Gott erschaffen laBt, wird damit in beiden Fallen der Vorrang des Men- 
schen zum Ausdruck gebracht. - Der Mehrungssegen iiber die Menschen in 
1,28 weist zusammen mit der in V. 29 f. folgenden vegetarischen Speiseord- 
nung 1 ' 7 auf Gen 9,1-6 voraus: 158 Dort wird der Fruchtbarkeitssegen fur die 
Menschen nach dem Ende der Flut ausdriicklich wiederholt. Doch gleichzei- 
tig wird dort auch der in der Speiseordnung in V. 28 f. vorausgesetzte urzeit- 
liche Friede zwischen Menschen und Tieren ausdriicklich aufgehoben: Die 
geschichtliche Welt ist eine Welt, in der Leben durch Sterben wach bleibt und 
die Tiere Furcht und Schrecken vor den Menschen erfiillt. Erst mit der Selbst- 
verpflichtung Gottes im sogenannten Noahbund Gen 9,9 ff., daB es kiinftig 
keine alles Fleisch vemichtende Flutkatastrophe mehr geben werde, ist die 
Bedrohung der Erde durch die Wasser der Urflut fiir immer bezwungen (vgl. 
auch Gen 7,1 1 ). 159 Die mit Gen 1 eroffnete Urgeschichte bildet so ein Vorspiel 
zur Heilsgeschichte, indem sie von der Welt, wie sie eigentlich sein sollte, zu 
der Welt fiihrt, wie sie tatsachlich ist. 

Die Generalinspektion aller Schopfungswerke durch Gott fiihrt nach 
V. 31a zu ihrer Billigung: Sie alle sind nicht nur gut, sondem sehr gut, und 
d. h. ihrer Bestimmung gemaB geraten: Das Licht erleuchtet den Tag, das 
Dunkel ist in die Nacht verbannt; die Himmelsfeste schiitzt die Erde gegen 
die Wasser der Urflut, die Erde ist trocken und fest und bietet so Pflanzen, 
VOgeln, Landtieren und Menschen eine Heimat. Das Meer bietet den groBen 
Seeungeheuem und dem unzahligen, es fiillenden Gewimmel den Lebens- 
raum. Alles, was lebt, ist wohlgeraten und dank des Fortpflanzungssegens 
vermehrungsfahig. Uberdies ist der als Mann und Frau erschaffene Mensch 
als Ebenbild Gottes zur Herrschaft iiber die Erde befahigt.'“ Damit wird die 
Verantwortung dafiir, daB die Verhaltnisse auf Erden tatsachlich nicht gut 
sind, ihren Bewohnem zugeschrieben. In diesem Sinne hatte auch der Priester 
wie Platon sagen konnen (rep 617e4 f.): aitia cXogEvou. Oeo? avai-tio?. 161 


156 Zur Gottebenbildlichkeit des Menschen vgl. unten, §11.6, S. 301-309. 

157 Vgl. dazu auch unten, S. 309 f. 

158 Vgl. auch Gen 17,7; 28,3 und 35,11 und dazu Chr. Streibert, BEATAJ 8, 1993, 
S. 66-72. 

159 Vgl. dazu E. Wiirthwein, Chaos und Schopfung, in: FS R. Bultmann, hg. v. E. 
Dinkier, 1964, S. 317-327 = ders., Wort, 1970, S. 28-38. 

160 Vgl. dazu ausfuhrlich den folgenden Paragraphen. 

161 Die Schuld hegt bei dem Wahlenden ; Gott ist unschuldig. 
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Gen 2, 1 faBt das Gesagte zusammen: So wurden der Himmel und die Erde 
samt ihrem ganzen Heer vollendet. Der nachdenkliche und mit der Eigenart 
alttestamentlicher Texte vertraute Leser kommt angesichts der zwischen den 
Werdeworten und den Ausfiihrungsberichten bestehenden Unausgeglichen- 
heiten notwendig zu dem SchluB, daB die vorliegende Erzahlung auf eine 
altere zuriickgeht, in der von Gottes Schopfungstaten ohne Rucksicht auf ihre 
Zuteilung zu den sechs Arbeitstagen der jiidischen Woche die Rede war. Das 
Tagesschema diirfte zusammen mit der Anhangung der 2,2-4 eingearbeitet 
worden sein, in denen von Gottes Ruhen nach der Arbeit am siebten Tage und 
von der Segnung und Heiligung dieses Tages die Rede ist: Profaner Nutzung 
entzogen soil er sein, weil er von Gott mit heilvoller Kraft erfiillt ist, die die 
von ihrer Arbeit ermiideten Menschen neu belebt. Ohne daB der Name fallt, 
weiB doch jedermann, daB der Tag, an dem Gott von seiner Arbeit ruhte 
(nas-i) der Ruhetag, der Sabbat (na») ist. 162 Gleichzeitig mit dieser Abrun- 
dung hat der Schopfungsbericht durch die Unterwerfung seiner vermutlichen 
Vorlage in Gestalt einer alten Erzahlung von den Schopfungswerken Gottes 
unter das strenge und doch sinnvoll variierte Formelgerust seinen theologi- 
schen Charakter erhalten. 

Uberschrift (1,1) und Unterschrift (2,4a) rahmen die Erzahlung in ihrer 
iiberlieferten Gestalt. 163 Ihre epischen Formeln geben ihr in feierlichem 
GleichmaB ein bedachtiges und stetiges Fortschreiten. Sie pragen dem Rezi- 
pienten ein, daB die von Gott durch sein Wort geschaffene Welt eine sinnvolle 
Ordnung besitzt. GewiB verbirgt sich in dem planvollen und bedachten Fort- 
gang des Berichts ein weisheitliches Streben nach der Erkenntnis der Welt, 
dem man einen vor- oder (wenn man so will) auch friihwissenschaftlichen 
Charakter nicht absprechen wird. 164 Die Reihenfolge der Schopfungswerke 
erscheint (von der Erschaffung der Himmelslichter abgesehen) als so sach- 
gemaB, daB der Bericht bis zur friihen Neuzeit und teilweise selbst noch zur 
Mitte des 19. Jahrhunderts als eine wissenschaftlich adaquate Darstellung 
gait. 16 ' Der Bericht enthalt eine unter dem Gesichtspunkt der unmittelbaren 


162 Vgl. zu ihm GAT I, S. 325-327. 

163 Da die Toledot- oder Geschlechterformel in der Priesterschrift sonst jeweils am 
Anfang einer Genealogie steht (vgl. Gen 5,1; 10,1; 11,10; 11,27; 25,12; 25,19,; 36,1.9; 
37,2 und Num 3,1), spricht die Wahrscheinlichkeit dafiir, daB die jetzige Unterschrift 
in 2,4b urspriinglich als Uberschrift des Schopfungsberichts diente und ihren jetzigen 
Ort erst anlaBlich der Verselbstandigung von V. 1 gegeniiber V. 2 und 3 erhalten hat; 
vgl. in diesem Sinne schon B. Stade, BiblischeTheologie des ATs I, GThW 11,11/1, 1905, 
S. 349 und H. Gunkel, HK 1/1, 1910 3 (ND), S. 101. 

164 Vgl. dazuChr. Levin, ZThK 91. 1994, S. 127 mit der Berufung auf J. Wellhausen, 
Prolegomena zur Geschichte Israels, Berlin 1905 6 (ND), S. 296 f. 

165 Der Umbruch, den das Erscheinen von Charles Darwins On the Origin of Species 
by Natural Selection 1859 verursachte, laBt sich an Franz Delitzschs Genesiskommen- 
taren von 1852 und 1887 ablesen. 
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Erfahrung in sich stimmige kosmologische Theorie. Aber das sollte nicht 
dariiber hinwegtauschen, daB sein eigentliches Interesse ein religioses ist: 
Den Priester interessiert am Ende nicht die Welt in ihrer Vorfindlichkeit, 
sondern als Schauplatz der kiinftigen Erwahlungsgeschichte. 166 Daher gehort 
der Bericht letztlich der Weisheit und nicht der Wissenschaft an. 167 Mit ihrer 
konsequenten Unterwerfung eines alteren Tatberichts unter die Theologie des 
schopferischen Wortes Gottes haben die fur den uberlieferten Wortlaut ver- 
antwortlichen Manner etwas geleistet, was in seiner Bedeutung fur die weitere 
Geschichte der drei monotheistischen Religionen nicht zu uberschatzen ist: 
Mit der konsequenten Unterwerfung eines alteren Tatberichts unter die Wort- 
theologie haben sie den Gott Israels liber die Welt und den Menschen als sein 
Ebenbild und seinen Stellvertreter zwischen Gott und die Welt gestellt. Pra- 
gnant hat der Dichter des 33. Psalms die Macht des Gottes besungen, durch 
dessen Wort Himmel und Erde geschaffen wurden, und damit auf seine Weise 
den priesterlichen Schopfungsbericht zusammengefaBt (V. 6-9): 

6 Durch das Wort Jahwes wurden die Himmel gemacht, 
durch den Hauch seines Mundes ihr games Heer. 

7 Wie in einem Schlauch fafit er das Wasser des Meeres, 
verschliefit er in Kammern die Urfluten. 

8 Es fiirchte sich vorJahwe alle Welt, 

ihn sollen scheuen alle Bewohner des Festlands. 

9 Denn ER sprach, und es geschah, 

ER befahl, und es stand da. 

Die Worttheologie entspringt anders als bei den memphitischen Priestern nicht 
der Absicht, dem lokalen Urgott den Vorrang liber die anderen Gotter zu si- 
chem. Sie dient vielmehr dem Zweck, das Verhaltnis Gottes zur Welt zu klaren: 
Gott ist kein Teil dieser Welt, sondern steht ihr als ihr Schopfer und Herr 
gegeniiber. DaB dieser Gott kein anderer als Jahwe, der Gott Israels, ist, ergibt 
sich nicht nur aus dem Fortgang der priesterlichen Erzahlung, sondern schon 
aus der dem Schopfungsbericht inharenten Anspielung auf die Sinaioffenba- 
rung. Sie liegt in Gestalt der chiastischen Entsprechung zwischen Gottes sechs 
Tage wahrendem Reden und Schweigen am siebenten Tag in Gen 1,1-2, 4a zu 
Gottes siebentagigem Schweigen und Reden am siebten Tag in Ex 24,1 5 f. vor. 
Aufgrund von Gen 1,26 laBt sich erschlieBen, daB Gott nach der priesterlichen 
Vorstellung in einer iibersinnlichen Lichtwelt beheimatet ist. 168 Als solcher ist 
er qualitativ von der Welt als seiner Schopfung geschieden. Trotzdem breitet 


166 Zu den Gen l,l-2,4aundEx 25, 15-1 8a verbindenden Signalen vgl. B. Janowski, 
Siihne, WMANT 55, 1982, S. 309-31 2; ders.,Tempel und Schopfung. Schopfungstheo- 
logische Heiligtumskonzeption, JBTh 5, 1990, S. 37-69 = ders., Gottes Gegenwart, 
1993, S. 214-246 und P. Weimar, Sinai und Schopfung, RB, 1988, S. 337-385. 

167 Zu dieser Unterscheidung vgl. W. Burkert, Weisheit und Wissenschaft. Stud, zu 
Pythagoras, Philolaos und Platon, Numberg 1962. 

its vgl. dazu oben, §8, S. 196 und unten, §1 1, S. 303 f. 
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der Priester in seinem Bericht kein Geheimwissen iiber Gottes himmlische Welt 
aus. Ihm geht es um die Beziehung zwischen Gott, Welt und Mensch. Daher 
setzt der Bericht in seiner vorliegenden Gestalt sachgemaB mit einem Im An- 
fang schuf Gott den Himmel und die Erde ein. GottesgewiBheit und Weltbe- 
wuBtsein gehoren fur ihn zusammen. Man kann iiber Gott nicht abgesehen von 
seinem Verhaltnis zur Welt reden. Andererseits kann man auch von der Zeit 
nicht anders als von der Weltzeit reden. 149 Zeit und Welt gehoren ebenso zu- 
sammen wie Gott und Welt. Aber Gott und Welt sind gleichzeitig qualitativ 
voneinander geschieden. Sollen sich Gott und die Urmaterie nicht als zwei 
Prinzipien gegeniiberstehen, muB die Materie selbst als seine Schopfung er- 
kannt werden. Die eigentliche Konsequenz der Trennung zwischen Gott und 
Welt vollzieht daher die Lehre von der creatio ex nihilo. Sie zu formulieren 
setzt die Fahigkeit zur distanzierten, philosophischen Reflexion voraus. Sehen 
wir zu, ob der Priester die sich aus seinem Schopfungsgedanken ergebende 
Konsequenz erkannt und wie er sie gegebenenfalls gelost hat. 

5. Gen 1,1-3 und die Lehre von der Schopfung aus dent Nichts. Wenden 
wir uns im Interesse der Beantwortung dieser Frage den ersten drei Versen 
der Bibel zu, werden wir eines eigentiimlichen Schwebezustandes des zwi- 
schen Gott und dem Chaos bestehenden Verhaltnisses inne. Einerseits wird 
Gott dem Chaos so gegeniibergestellt, daB die ganze Wirklichkeit der sich 
ordnenden und belebenden Welt auf den gottlichen Werdeworten beruht. An- 
dererseits aber bleibt das zwischen Gott und dem Chaos bestehende Verhaltnis 
ungeklart. Diese Feststellung gilt ganz unabhangig davon, ob man die V. 1-3 
als eine primar in sich zusammenhangende Satzkonstruktion begreift Oder die 
von der masoretischen Punktation wie den alien Ubersetzungen bezeugte Ver- 
seinteilung fur urspriinglich halt. Es kann kein Zweifel daran bestehen, daB 
der iiberlieferte Text so verstanden werden soli, daB V. 1 die Uberschrift und 
V. 2 den Vorsatz zu V. 3 bilden. DaB in V. 1 das hebraische Wort Im Anfang 
im status constructus steht und von einer gleichsam im Genitiv stehenden 
finitcn Verbform regiert wird, ist freilich auffallig. Wortlich miiBte man iiber- 
setzen: Im Anfang des es schuf Gott den Himmel und die Erde. Eine Parallele 
zu dieser ausgefallenen Konstruktion findet sich in Hos 1,2a: Beginn des es 
redete Jahwe durch Hosea. Beobachtet man, daB in Gen 1,2 ein invertierter 
Nominalsatz im Sinne einer Parenthese und erst in V. 3a ein durch einen 
Narrativ eroffneter Verbalsatz folgt, liegt die Annahme nahe, daB V. 1 ersl 
sekundar von V. 2 f. abgetrennt worden ist. Dieser Eingriff hangt offensicht- 
lich mit der Umstellung der Toledot- Oder Geschlechterformel vom Anfang 
des Berichts an sein Ende in 2,4a zusammen. Sie diirfte sachlich von dem 
Interesse geleitet gewesen sein, die Tora mit den Worten Im Anfang beginner 
zu lassen. 170 DaB mit dieser Neugliederung zugleich eine tiefer reichende 


169 Vgl. auch Plat. Tim. 37d 7-e 3. 

170 Vgl. dazu oben S. 262 Anm. 163. 
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Umdeutung des Textes verbunden war, wird sich alsbald zeigen. Vorerst seien 
die V. 1-3 in ihrer vermutlichen Urgestalt als iibergreifende Satzkonstruktion 
vorgestellt: 171 

Als Gott anfmg, den Himmel und die Erde zu schaffen, die Erde aber noch wiist und 

leer war und Finstemis auf der Flache des Wassers (lag) und ein Gottessturm 

unruhig iiber die Wasserfldche fuhr, da sagte Gott: „Es werde Licht !" Und da ward 

es Licht. 

Bei dieser Ubersetzung tritt deutlich hervor, daB Gott nach dem priesterlichen 
Bericht die Welt nicht aus dem Nichts geschaffen hat, sondern daB er zu 
Beginn seines Wirkens eine ungestaltete Erde vorfand, die von den Wassem 
der Tehom, des Urmeeres, bedeckt war, iiber die ein gewaltiger Sturm ziel- 
und planlos hin und her fuhr. BelaBt man es bei dem von dem iiberlieferten 
Text geforderten Verstandnis und versteht V. 1 als Uberschrift und lediglich 
V. 2 als Vorsatz zu V. 3, andert sich nichts daran, daB sich in diesem Bericht 
Gott und das Chaos am Anfang seines Schopfungshandelns gegeniiberstehen. 
Denn die Uberschrift berichtet nicht etwa von der Erschaffung eines iiber- 
weltlichen Himmels und einer transmundanen Erde, sondern nimmt das in 
V. 6-10 Berichtete vorweg. Dagegen tritt nun das Chaos deutlicher als bei 
der vermuteten Unterordnung von V. 1 und V. 2 unter V. 3 allein von dem 
Schopfungshandeln Gottes her in den Blick. Die Chaosaussage wird so durch 
die Schopfungsaussagen neutralisiert, jeder Gedanke an ihre schopferische 
Kraft ausgeschlossen. 172 

Sachlich bleibt die in V. 2 vorliegende Vorstellung von dem chaotischen 
Urzustand unberiihrt von der Entscheidung des zwischen den V. 1-3 beste- 
henden syntaktischen Zusammenhangs. Um die Chaosschilderung richtig zu 
verstehen, miissen wir uns freilich von dem traditionellen Verstandnis von 
V. 2b frei machen; denn seine ubliche Ubersetzung mit und der Geist Gottes 
schwebte iiber der Flache des Wassers ist durchaus problematisch. Die Wort- 
verbindung D'nVit nn diirfte in diesem Zusammenhang nicht den Geist Got- 
tes, sondern einen Gottessturm und das heiBt: einen gewaltigen Sturm be- 
zeichnen. Das iiblicherweise mit Geist iibersetzte Wort bezeichnet primar die 
bewegte Luft und demgemaB ebenso den Wind wie den Sturm. AuBerdem 
konnte das Wort Gott im Hebraischen zur Bildung des Elativs verwendet 
werden. 173 In diesem Sinn ist in Gen 23,6 von Abraham in Gen 23,6 als einem 
Fiirst Gottes und das heiBt: einem uberaus vomehmen Fiirsten, in Gen 30,8 
von Kampfen Gottes als uberaus gewaltigen Kampfen und in Jes 14,13 von 


171 Die hier vorgetragene Deutung ist allerdings in der Forschung noch immer um- 
stritten, vgl. z. B. E. A. Speiser. AncB 1, 1964 (ND), S. 8-13 mit C. Westermann, BK 
1/1, (ND), S. 131-135. 

172 Vgl. dazu K. Galling. Charakter, ZThK 47, 1950, S. 145-157. 

173 Vgl. dazu J. M. P. Smith. The Use of Divine Names as Superlatives, AJSL 45, 
1928/29, S. 212-220 und dazu C. Westermann, a. a. 0., S. 149 
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den Sternen Gottes als den allerhochsten Stemen die Rede. Das mit Schweben 
iibersetzte hebraische Verb inn aber bedeutet im Grundstamm (Qal) schlot- 
tern, beben, zittem und im hier vorliegenden Intensiv oder Doppelstamm 
(Piet) hin und her flattern, einherfahren. So heiBt es in Dtn 32, 1 1 vom i jj, 
vom Raubvogel, m im Vergleich: Wie ein Nescher sein Nest aufstort und iiber 
seinen Jungen hin und her fliegt (inv) . . . Mit schweben laBt sich das Verb 
hier nicht iibersetzen. Ein Vogel schwebt nur im Gleitflug; will er seine im 
Nest befindliche Brut beschiitzen, so fliegt er unruhig iiber ihm hin und her. 
So ist es nicht der Geist Gottes, der iiber den Wassem der Tiefe schwebt, 
sondem ein gewaltiger Sturm, der unruhig iiber seine Flache hin und her fahrt. 
Mit dieser Korrektur des Verstandnisses von V. 2 wird die Gottesvorstellung 
nicht beeintrachtigt, sondem gereinigt: Gott wird von dem Priester dem Chaos 
(wie wir die weg- und gestaltlose, vom Urmeer bedeckte Erde nach abgelei- 
tetem antiken Sprachgebrauch benennen) ohne jede raumliche Bestimmung 
gegeniibergestellt. Er ist kein Teil der Welt, sondem ihr Herr und Gebieter. 
Den von ihm zu Beginn seines Schopfungshandelns vorgefundenen Urzu- 
stand stellt sich der Priester so vor, daB das in tiefer Finstemis liegende und 
von einem gewaltigen Sturm aufgewiihlte Urmeer die noch ungestaltete Erde 
bedeckte. Ihren chaotischen Zustand beschreibt er mittels des sprichwortlich 
gewordenen Begriffspaares Tohuwabohu." 5 Begegnet bohu nur zusammen 
mit tohi 2, 176 so tohu auch allein. Es bezeichnet einen wiisten und leeren, 171 
weglosen Ort 178 bzw. eine nichtige Untemehmung. 17 ’ Luthers Ubersetzung mit 
wiist und leer trifft die Sache. Die Welt vor der Schopfung ist ungestaltet und 
ganzlich unproduktiv. Zu behaupten, daB Gott dieses Chaos geschaffen hatte, 
ware dem Priester vermutlich als lasterhaft erschienen; denn sein Gott ist der 
Gott und Schopfer der geordneten, Leben ermoglichenden Welt des Lichtes, 
aber nicht der Gott des Chaos und der Unterwelt, der Scheol.' m 

6. Mythische Weltentstehungs- und biblische Schopfungsvorstellungen und 
die Lehre von der creatio ex nihilo. Wir vergegenwartigen uns abschlieBend 
noch einmal den Unterschied des biblischen, durch Gen l,l-2,4a bestimmten 
Schopfungsgedankens zu den mythischen Weltentstehungslehren, indem wir 
uns am Begriff des Chaos und der mit ihm verbundenen Vorstellungen ori- 
entieren. Dabei sei vorab festgestellt, daB unsere Bezeichnung des nachtlichen 


174 Nach J. Feliks, The Animal World of the Bible, Tel Aviv 1962, S. 68 ware der 
Gansegeier ( Gyps fulvus) gemeint. 

175 Zu den Ableitungsversuchen vgl. KBL3 1556bf. s. v. tohu und ausfiihrlich M. 
Gorg, ThWAT VIII, 1995, Sp. 555-557, zum Sprachgebrauch und zur Wiedergabe in 
der LXX ebd., Sp. 557-563. 

176 Gen 1,2; Jes 34,14; Jer 4,23. 

177 Dtn 32,10; Jes 45,18; Ps 107,40; Hiob 6,18 u.o. 

178 1. Sam 12,21; 40,17; 41,29; Sir 41,10.29. 

178 Jes 29,13 conj. 

180 Uber deren Ursprung er sich ebenfalls ausschweigt. 
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und lebensfeindlichen Urzustandes der Welt als des Chaos antiker Tradition 
folgt, ohne damit die dem griechischen Substantiv innewohnende urspriing- 
liche Bedeutung der Klufl zu verbinden. Sie klingt noch in Hesiods Theogonie 
nach. Allerdings scheint hier aus dieser Kluft, die urspriinglich einen gewal- 
ligen Spalt zwischen Himmel und Erde darstellte, sowohl der Urraum als auch 
die Ursubstanz geworden zu sein (Hes. theog. 116-128; vgl. 116 mit 123):"' 

116 Wahrlich. zuersl entstand das Chaos und spater die Erde, 

117 Breitgebriistel. ein Silz von ewiger Dauer fur alle 
Goner, die des Olymps beschneile Gipfel bewohnen 

Und des Tartaros Dunkel im Abgrund der wegsamen Erde. 

1:0 Eros zugleich, er isl der schonste der ewigen Goiter; 

1:1 Losend bezwingt er den Sinn bei alien Gdttem und Menschen 

1:7 Tief in der Brusl und bandigt den wohlerwogenen Ratschluft 

1:3 Aus dem Chaos enlslanden die Nacht und des Erebos 182 Dunkel : 

124 Aber der Nacht enlslammen der leuchtende Tag und der Ather. 

125 Schwanger gebar sie die beiden. von Erebos' Liebe befruchtet. 

126 Gaia, die Erde. erzeugte zuerst den stemigen Himmel 

127 Gleich sich selber, damit er sie dann vtillig umhulle, 

l2 * Unverriickbar fur immer als Sitz der ewigen Cotter . . . 

In dem Chaos und dem in ihm enthaltenen Gemenge differenzieren sich als 
die drei kosmischen Grundpotenzen die Erde, die Nacht und der Eros. Sehen 
wir vereinfachend von den traditionsgeschichtlichen Verdoppelungen ab," 3 
so lafit sich die Kosmogonie Hesiods wie folgt skizzieren: Aus dem Chaos 
entstehen die Nacht und die Unterwelt. Die Nacht zeugt zusammcn mit der 
Untcrwelt als ihren Gegensatz den Tag und den als Ather bezeichneten leuch- 
tenden Himmel. Weiterhin stammen von ihr alle negativen, das Leben behin- 
demden und becndenden Kraftc und Schicksalsmachte ab. Wohl dank ihrer 
Verbindung mit Eros gebicrt die Erde den Uranos, den Himmel, aus sich selbst 
aber den Pontos, das stiirmische Meer, und dann nach dem Beilager mit 
Uranos den ihre Schcibc umspUlenden Okeanos. Durch weilere Liebesakte 
von Gaia und Uranos bevolkert sich die Erde mit Titanen und Gdttem, bis 
nach der sukzessiven Absetzung des Uranos durch Kronos und des Kronos 
durch Zeus die anderen Gotter unter seiner Leitung zur Herrschaft iibcr die 
Well gelangen.' M Kosmogonie und Theogonie licgen auch hier uniibersehbar 
ineinander. 


1.1 Zit. nach Hesiod. Samtliche Werke. Deutsch v. Thassilo von Scheffer Mit einer 
Ubersetzung der Bruchstucke aus den Frauenkatalogen hg. v. Ernst G. Schmidt, Samm- 
lung Dieterich 38, Leipzig und Bremen 1965 2 , S. 8. 

1.2 Die Unterwelt. 

1.3 Vgl. dazu G. S. Kirk. J. E. Raven und M. Schofield. Philosophen (KRS). 1994, 
S. 3947 mil ausfuhrlicher Diskussion der Bedeutung des Wortes Chaos. 

1M Vgl dazu auch H. Frankel. Dichtung, 1969 3 . S. 113-115. 
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Die uns gelaufige Vorstellung vom Chaos als einem gestaltlosen Gemenge 
kniipft moglicherweise an die Vorstellungen Anaximanders liber das am An- 
fang aller Dinge stehende atietpov, das Unbegrenzte an. 115 Unter dem EinfluB 
von Ovids Metamorphosen hat sich diese von den Stoikem in ihre Physik 
aufgenommene Konzeption'** weiterhin schon deshalb im Abendland durch- 
gesetzt, weil sie der des Tohuwabohu in Gen 1,2 entspricht (Ov. met. 1,5-9): 

Ante mare el terras el quod legil omnia caelum 
unus erat lolo naturae vultus in orbe. 
quern dixere Chaos: rudis indigeslaque moles, 
nec quicquam nisi pondus iners congestaque eodem 
non bene iunctarum discordia semina rerum . 1,1 

Den Unterschied zwischen dem biblischen Verstandnis des Weltwerdens als 
Schopfung und dem naturmylhologischen und naturphilosophischen als Well- 
entstehung vergegen wartigen wir uns noch einmal am Anfang der phonizischen 
Kosmogonie. Wir sind tiber sie nur aus dritter Hand informiert. Sie war von 
Herennius Philo von Byblos iiberliefert, einem Grammatiker und Historiker 
des 2. Jh.s n. Chr., der sie seinerseits aus dem Buch eines Phoniziers namens 
Sanchuniaton iibemommen haben will. Der Titel von Philos Werk Phoinikika 
ist uns allein durch seine Erwahnung bei dem aus Tyros stammenden Neupla- 
toniker Porphyrios bekannt. Das Werk selbst ist verloren. Erhalten sind lcdig- 
lich die von Euseb in seine Praeparatio evangelica 1,1 Off. aufgenommeneri 
Zitate. Uber die Wcltentstehung heiBt es in ihnen (FrGrHist Jac 790 F 2):'“ 

Als Anfang (dpx>i) aller Dinge nimnu er m dunkle und wehende Luft an oder einen 
Hauch dunkler Luft und ein schmulziges, finsteres Chaos. Dieser Zustand sei unbe- 
grenzt und habe lange Zett hindurch kein Ende. Als aber, so sagt er, der Wind sich 
selbst (= seine eigene Subslanzl liebte und eine Vermischung statlfand, da wurde 
diese Vetflechlung Pothos (Errcgung, Begchren) genannt. Sie war der Anfang der 
Schopfung von allem Er erkannte aber seme Schopfung ntcht. und aus seines, des 
Windes, Verflechtung entstand Mot. Das nennen einige Schlamm. andere Faulnis 


1,4 Vgl. Diels-Kranz 12 A 9-11 bzw. KRS Nr. 101 und dazu die Diskussion dcs 
ontigov S. 115-121; vgl aber auch H.-G. Gadamcr, Der Anfang der Philosophic, 
Reclam UB 9495, 1996, S. 121. 

Vgl. Diog.Laert. VII.141 f. und E. Zeller, Die Philosophic der Gnechen III/ 1 : Die 
Nacharistotelische Philosophic, hg v. E. Wellmann. Leipzig 1923’= Hildesheim 1963, 
S. 152 f. 

1,7 Dazu die Ubers. von E. Rosch. in: P. Ovidius Naso, Metamorphosen, STusc., 1952 
(1974"), S. 7: Vordem Meere, dem Land und dem alles deckenden Htmmel/ zeigle Nalur 
in der ganzen Welt ein einziges Antlirz./ Chaos ward es benannt eine rohe gestalt lose 
Massef nichts als trages Gewicht und, uneins untereinander,/ Keime der Dinge zusam ■ 
mengehauft in wirrem Gemenge. 

Ubers. v. J Ebach, Weltentstehung, BWANT 108, 1979, S. 426 f. 

**’ Das heiBt: Philon nach seinem Gewahrsmann Sanchuniaton. 
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wafiriger Mischung. Und aus ihr (der Faulnis) entsland jeder Same der Schdpfung 
und die Enislehung von allem. 

Was in dieser Kosmogonie tatsachlich auf Sanchuniaton 190 und eine von ihm 
verwendete agyptische Quelle 191 zuriickgeht, laBt sich im einzelnen schwer 
entscheiden. Ebenso miissen wiroffen lassen, in welchem Umfang bereits der 
Bericht des Sanchuniaton die Gotter durch kosmische Urkrafte ersetzt hatte. 
Philo hat die ihm iiberkommene Tradition jedenfalls so in die Sprache der 
Naturphilosophie transponiert, daB sein Bericht den Anspriichen gebildeter 
Leser geniigte. 192 Die Gemeinsamkeiten zwischen der hellenisierten phonizi- 
schen Kosmogonie und dem Schopfungsbericht in Gen 1 bestehen lediglich 
darin, daB beide keinen Raum fur das Wirken von Gottern lassen und beide 
den Urzustand vor der Entstehung der Welt als aus nachtlichem Wind und 
finsterem Chaos bestehend vorstellen. Dabei ist das Chaos in dem Bericht 
Philos von Byblos nicht mehr als eine Folie fur den Urwind; denn alles, was 
weiterhin entsteht, wird einschlieBlich der Lebewesen nicht aus der Substanz 
des Chaos, sondern aus einem Urschlamm 193 gebildet. Dieser ist das Ergebnis 
der leidenschaftlichen Selbstbegattung des Urwindes, ein Motiv, hinter dem 
man unschwer das entsprechende agyptische Mythologem von Atums Zeu- 
gung des gottlichen Geschwisterpaars Schu und Tefnut erkennt. 194 Die Iden- 
titat zwischen Theogonie und Kosmogonie ist (vermutlich durch Philo) aus- 
geblendet. Dadurch wird der dem Konzept zugrunde liegende, Gotter und 
Menschen umspannende Monophysitismus noch deutlicher, weil in ihm eins 
aus dem anderen entsteht. Der priesterliche Schopfungsbericht durchbricht 
den Monophysitismus der Naturreligion, indem er Gott dem Chaos gegen- 
uberstellt und alle schopferischen Potenzen ihm allein zuweist. Dieser Ansatz 
findet erst in der Lehre von der creatio ex nihilo seine Vollendung. 

Sie besagt, daB die Welt der Erscheinungen einen weltlosen Grund im 
Schopferwillen Gottes besitzt. Versteht man den kosmischen ProzeB als einen 
halboffenen, in dem sich selbst organisierende Sysieme einschlieBlich des 
autoepistemischen, um sich selbst wissenden Untersystems des Menschen 
entstehen, so muB in dem weltlosen Grund der Welt die Moglichkeit der 
Autoepistemie und also SelbstbewuBtsein enthalten sein. Damit geben wir 
der Intention der Vater der Bibeliibersetzung Recht, die dem Urzustand der 


1,0 Vgl. zu ihm O. EiBfeldt, Zur Frage nach dem Alter der Phonizischen Geschichte 
des Sachunjaton, FF 14. 1938, S. 251 f. = ders.. KS II, hg. v. R. Sellheim und F. Maass, 
Tubingen 1963, S. 127-129. 

191 Angeblich einen gewissen Taautos und das heiBt: Thot! Vgl. dazu auch O. EiB- 
feldt, Taautos und Sanchuniaton, SAB 1952/1, 1952. 

1,2 J. Ebach, Weltentstehung, BWANT 108, 1979, S. 22 f. und S. 76. 

193 Das griechische Tau gibt semitisches Jet wieder, so daB das Wort mil dem Verb 
tain, wanken, schwanken, zu verbinden ist. 

1,4 Vgl. Pyramidentext §1248, Ubers. bei H. Kees, Agypten, RGL 10, Tubingen 
1928 3 , S. 1. 
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Welt den Geist Gottes gegeniiberstellten. Das konnte im Sinne der bloSen 
Antithese zwischen der Ideenwelt Gottes als dem aktiven Prinzip und der 
Materie als dem leb- und bewegungslosen passiven ausgelegt werden, dem 
die gottliche Vemunft (voo?) Leben und Bewegung verleiht. 195 Erst als man 
Gen 1,1 dahingehend verstand, daB Gott den Himmel und die Erde aus dem 
vollstandigen Nichts erschaffen hatte, konnte man Gen 1,2 als Schilderung 
der von ihm erschaffenen Materie verstehen. 

Das ist in voller Klarheit erst bei Theophilus von Antiochien der Fall, der 
im zweiten Drittel des 2. Jh.s n. Chr. wirkte. l% Die biblischen Testimonien in 
2. Makk 7,28; Rom 4,17 und Hebr 11,3 konnten spater in diesem Sinne 
verstanden werden. Sie bereiteten diese Lehre vor, indem ihre Verfasser die 
Formel der Schopfung aus dem Nichts fanden. Aber sie vermochten sie auf- 
grund ihres dem Vorstellen verhafteten Denkens nicht zu explizieren.' 97 Dem 
vorstellenden Denken ist die Erfassung des Nichts als des absoluten Gegen- 
satzes zum Sein nicht moglich. Es kommt iiber den Grundsatz nicht hinaus. 


1.5 Vgl. Philo, De opificio mundi 11,8 f. und zu seinem Verstandnis des Schopfungs- 
vorgangs G. May, Schopfung, AzKG 48, 1978, S.9-21. Ob die Septuaginta bei ihrer 
Ubersetzung des Tohuwabohu mil dogaxog xat dxaxaoxeuaoTO? bei dem ersten Wort 
im Gegensatz zu der in Gen 1 ,9 statt an ihre durch die Tehom verursachte Unsichtbarkeit 
an die unsichtbare Welt der Ideen gedacht, mil dem zweiten aber die sichtbare gemeint 
habe, erscheint mir gegen M. Rosel, Ubersetzung. BZAW 223, 1995, S. 32 f. als pro- 
blematisch. 

1.6 Zu Tatian als seinem Vorlaufer, der in seiner Oratio ad Graecos 5,3 S. 66,12-15 
als erster christlicher Theologe ausdriicklich bestritten hat, daB die Materie anfangslos 
sei, und statt dessen erklarte, daB sie Gott selbst erschaffen habe, vgl. G. May, a. a. O., 
S. 151-157. 

1.7 Fiir die creatio ex nihilo werden in der Regel die folgenden biblischen Belege 
betrachtet: 1.) 2. Makk 7,28; 2.) Rom 4. 1 6 f. und 3.) Hebr 11,3. Dabei ware 2. Makk 
7,28 als Polemik gegen die griechische Kosmologie zu verstehen, nach der die Schop- 
fung wie in Weish 11,17 aus der apoptpti uXr| erschaffen ware, die Rede vom Nicht- 
Seienden aber aus dem Griechentum stamme, vgl. z. B. E. Kasemann, HNT 8a, 1974 2 , 
S. 112f. und z. B. O. Michel, KEK IV, 1978 5 , S. 170 f. Unterscheidet man zwischen der 
Sache und der begrifflichen Entfaltung, so kann man die biblischen und nachbiblischen 
Testimonien iiber die urzeitliche und endzeitliche Schopfung als Ausdruck des Glau- 
bens an die creatio ex nihilo bezeichnen, G. May, a. a. O., S. 26. Allein seine gedank- 
liche Begriindung hat er erst gegen Ende des 2. Jh.s n. Chr. gefunden. Man muB sich in 
dieser Beziehung die Differenz zwischen einer vorphilosophischen und philosophi- 
schen Redeweise vom Nichts und vom Nichtseienden vergegenwartigen. Als Belege 
fiir erstere, die gar nicht die Frage nach der absoluten Herkunft eines Dinges stellt, kann 
mit G. May, a. a. O.. S. 8 Anm. 30 auf Xenophon, mem. 11.2,3 und Platon, symp. 205b 
8-c 1 verwiesen werden. In diesem Sinne lassen sich auch die oben genannten bibli- 
schen Belege deuten, vgl May, a. a. O. S. 7 f. und S. 27. Das bedeutet schlieBlich fiir 
die Lehre von der creatio ex nihilo mit G. May, a. a. O., S. 21: Die Formel warfriiher 
da als der Gedanke. Vgl. auch das knappe, aber instruktive Referat von W. Pannenberg, 
Systematische Theologie II, Gottingen 1991, S. 28 f. 
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daB aus nichts auch nichts enisteht. Daher ist das Nichtseiende fiir dieses 
Denken das andere des bestimmten Seienden. das Formlose. So heiBt es noch 
in der jiingsten, deuterokanonischen Schrift der Griechischen Bibel, der Sa- 
pientia Salomonis oder Weisheit Salomos (Weish 11,17), daB die allmachtige 
Hand Gottes den Kosmos ex dpoQrpou uXt|S, aus der ungestalteten Materie, 
erschaffen habe. 19 * 

Das 2. Jh. n. Chr. war in der Kirche von dem Ringen um die Einheit von 
Schopfung und Erlosung bestimmt. Im Zuge seiner Auseinandersetzung mit 
dem Platoniker Hermogenes (fiir den die unerschaffene Materie) und mit 
Markion (fiir den die vom Demiurgen geschaffene die Wurzel alien Ubels 
war) 199 zog Theophilus das Fazit, indem er in seiner Schrift Ad Autolycum mit 
dem vollen Gewicht einer mctaphysischen Aussage erklarte (Autol. 1,4): xa 
navxa 6 Oeo; ejiouioev eq oux ovxrov eu; to Eivai, Gott hat das All aus 
dem Nichts zum Sein geschaffen. Im Licht dieser Pramisse fand er nun in Gen 
1,2 bestatigt, daB die Materie, aus der Gott die Welt erschuf, ihr Entstehen 
Gott selbst verdankte.-’ 00 Damit konnte die GroBkirche mit Irenaeus zum Text 
der Bibel zuriickkehren und Gott als den bekennen, der die Welt und den 
Menschen aufgrund seines freien und kontingenten Willensentschlusses ge- 
schaffen hat. 301 Durch Irenaeus ist das antignostische und antimythische Theo- 
logumenon von der creatio ex nihilo zur Lehre der Kirche geworden: Ipsam 
materiam cum sit potens el dives in omnibus deus creavit. 202 

7. Die Schopfung als Zeugin Gottes. Wir haben oben festgestellt, daB der 
priesterliche Schopfungsbericht von der Voraussetzung ausgeht, daB Gottes- 
gewiBheit und WeltbewuBtsein zusammengehbren. 20 ' Dieser Gedanke findet 
seine Begriindung in der Uberzeugung, daB die Schopfung als solche ihren 
Schopfer bezeugt. Dank ihrer Vertonung durch Beethoven sind die Satze aus 


Vgl. auch Justin. Apol. 1.10,2; Athanagoras, suppl. 22.2 unddazuG. May. a. a. O., 
S. 122-142. 

199 Vgl. dazu G. May, a. a. O., S. 159-167; zu Hermogenes. ebd.. S 142-149, und zu 
Markion, GAT I, §3.5. S.42f. 

200 Autol. 11,10: xaOxa ev npruxou; Si&aoxa r) ygcnph, xponcp uvi 0 Xt)v yetiSttiv, 
u no Oeou yeyovuiav, dtp iy; rtEnoirixEV xai SEbrmioupyrixEv 6 8eo? tov xoopov. 

201 Haer. Ill 8,3: Ipse omnia fecit libere el quemadmodum voluit. Zit. bei G. May. 

а. a. O., S. 170 Anm 1 10. Zur Sache vgl. ebd.. S. 167-181. Zum Anhalten der Diskus- 
sion iiber das Problem der Ewigkeii oder der Endlichkeil der Welt bis zum Ende des 

б. Jh.s bei dem christJichen Neuplatoniker Johannes Philoponus vgl. I. P. Sheldon-Wil- 
liams. The Greek Christian Plalomst Tradition from the Cappadocians to Maximus and 
Eriugena, in: A. H. Armstrong, ed., The Cambridge History of Later Greek and Early 
Medieval Philosophy, Cambridge 1970, S. 477-482 und dazu Chr Wildberg. John Phi- 
loponus' Criticism of Aristotle's Theory of Aether, Peripatoi 16. 1988. 

202 Sogar die Materie, obwohl sie kraftvoll und reichhaltig ist, hat Gott geschaffen. 
Haer. 11 10,3, lat. zit bei G. May, a. a. O., S. 174 Anm. 131. 

20> Vgl. oben, S. 264 und zum Folgenden J. Barr, Faith, 1993, S. 81-101. 
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Ps 1 9,2-5a weithin bekannt: Dort heiBt es, daB die Himmel die Ehre Gottes 
erzahlen, das Firmament vom Werk seiner Hande kiindet und ein Tag dem 
anderen und eine Nacht der anderen dieses Wissen weitergeben. So ergehe 
ihre wortlose Botschaft 204 bis an das Ende der Erde. Dabei liegt dem Psalmen- 
dichter keine allgemeine und diffuse Naturfrbmmigkeit am Herzen, sondem 
er hat sehr prazise den geordneten Gang der Gestime (V. 2) und den ebenso 
bestandigen Wechsel von Tag und Nacht (V. 3) im Sinn. Es ist die Ordnung 
des gestimten Himmels, die auf den ordnenden Geist als ihren Schopfer ver- 
weist. Von dieser Voraussetzung aus ruft Deuterojesaja seine Exilsgemeinde 
(die an der Macht Jahwes, sie zu erlosen, zweifelt) dazu auf, den Stemenhim- 
mel zu betrachten (Jes 40,26): 

Erhebt eure Augen zur Hohe und seht: 

Wer hat diese geschaffen? 

Der abgezahll ihr Heer herausfiihrt, 
sie alle mit Namen ruft. 

Vor seiner Machtfiille und Kraflgewalt 
bleibt kein einziger zuriick. 

Das machte den Unterschied zwischen dem biblischen und dem allgemein 
antiken Denken aus, daB die Gestime dank ihrer ewigen Bewegung und ihrer 
Wirkungen auf Erde und Mensch in diesem als Gotter galten, 205 in jenem aber 
als Gottes Geschopfe Oder (wie im Extremfall der Priesterschrift) gar nur als 
von ihm an den Himmel gesetzte Lampen. 206 Eine entsprechende Bewegungs- 
theorie haben die Priester freilich nicht geliefert und hatten sie dem Stand 
ihrer astronomischen Kenntnisse nach auch nicht liefem konnen. 202 Diesem 
Mangel half die Vorstellung von der Beseeltheit der Steme ab, als deren 


204 Zur Diskussion des ojj? in Ps 19,5aa vgl. KBL3 101 la s. v ij I bzw. F.-L. Hoss- 
feld, in: ders. und E. Zenger, Psalmen I, NEB, 1993, S. 131 Anm. 5a; vgl. LXX und lies 
oYp. 

2°5 Yg] u azu p Boll, C. Bezold, W. Gundel, Stemglaube, 1974 6 ; E. Reiner, Astral 
Magic, 1995, S. 1 5—24; H. Kees, Gotterglaube. 1941 (ND), S. 230-246; H. Koch, Ge- 
schichte, 1993, S. 129-150 und S. 519-538; M. P. Nilsson, Geschichte der griechischen 
Religion, I, HAW V.2/1, 195 5 2 , S.32 und S. 34; II, HAW V. 2/2, 1 96 1 2 , S.58f. und 
S. 268-281; vgl. z. B. Platon, apol. St.26d 1-e 4; dazu W.K. C. Guthrie, A History of 
Greek Philosophy II. The Presocratic Tradition from Parmenides to Democritus, Cam- 
bridge 1965 (ND), S. 307 f. bzw. S. Sambursky, The Physical World of the Greeks, 
London 1950 (ND), S. 23-25 und S. 184-194; Platon, leg.X, St.899b 3-c 1; dazu 
W.K. C. Guthrie, History V, 1978 (ND), S. 359-365; K. Latte, Romische Religionsge- 
schichte, HAW V. 4, 1960, S. 231-233, S. 275, S. 280 f. S. 349 f„ und F. Cumont, Die 
orientalischen Religionen im romischen Heidentum. Nach der 4. franz. Aufl. bearb. v. 
A. Burckhardt-Brandenburg, Darmstadt 1975 7 , S. 148-166. 

206 Vgl. dazu oben, S. 253. 

202 Vgl. dazu das Urteil vonO. Neugebaueriiberdie im Astronomischen Henochbuch 
1 . Hen 72-82 enthaltenen Kenntnisse, in: M. Black, cons. J. C. Vanderkamp, The Book 
of Enoch or I Enoch, StVTP 7, 1985, S. 386-388. 


§ 10 Die Welt als Schopfung Gottes 273 


Befehlshaber erst Jahwe selbst (Jes 40,26) und spater der Erzengel Uriel (1 . 
Hen 74,28) mit seinen sie ordnenden 208 und herausfiihrenden Helfern galten 
(1. Hen 82). 209 

Der Gedanke, daB die Schopfung Gottes Herrlichkeit bezeugt, hat schlieB- 
lich in der Weisheit Salomos im Interesse des Aufweises der Uberlegenheit 
des Judentums liber die philosophischen Theologien des spaten Hellenismus 
noch einmal eine argumentative Begriindung erhalten (Weis 1 3, 1— 9): 2, ° 

1 Denn von Natur aits waren alle Menschen nichlig, denen das Nichtwissen um Goll 
zur Seite stand, so daft sie aus den sichlbaren Giitem den Seienden nichl einzusehen 
vermochten noch, seine Werke vor Augen, den Kiinsller entdecken konnten. 2 Son- 
de m sie hielten das Feuer, den Wind oder die fliichtige Lufl, den Kreis der Sterne 
oder das gewaltige Wasser oder die Fackeltrdger am Himmel fur die gottlichen 
Vorsteher 3 " des Kosmos. 3 Wenn sie die, an deren Schonheit sie sich erfreuten, als 
Goiter betrachteten, hatten sie erkennen miissen, um wieviel besser als sie der 
Herrscher ist, denn der Urheber des Schonen hat sie geschaffen. 4 Denn von der 
Macht und Wtrkung belroffen, hatten sie aus ihnen ableiten sollen, um wieviel 
machliger als jene der ist, der sie gebildet hat. 5 Denn aus der Grofie und Schonheit 
der Geschopfe wird auf dem Wege der Analogic ihr Urheber erkannl. 6 Doch gleich- 
wohl trifft sie nur geringer Tadel, denn vielleichl gehen sie nur in die Irre, wahrend 
sie Gott suchen und ihn finden wollen. 7 Denn mit ihrem Forschen verweilen sie 
bei seinen Werken und lassen sich durch den Augenschein verfiihren, weil das, was 
sie sehen, schbn ist. 8 Andererseits aber sind sie unentschuldbar; 9 denn wenn sie 
so viel zu erkennen vermochten, so dafi sie den Aion 212 zu erforschen im Stande 
waren, wieso haben sie dann den Herrn dieser Dinge nicht schneller gefunden? 

Wir konnen im vorliegenden Zusammenhang die geistes-, religions- und 
philosophiegeschichtlichen Hintergriinde dieses uberaus reflektierten und 
sprachlich das iibliche biblische Griechisch weit hinter sich lassenden Tex- 
tes nicht ausloten. 213 Auffallend ist, daB den Gegnem (vermutlich stoischen 
Philosophen) zugestanden wird, daB sie grundsatzlich auf dem richtigen 
Wege sind. Der in V. 13 eingefiihrte Begriff des Aion diirfte auf die einschla- 
gigen stoischen Spekulationen hinweisen, in denen dieser zur Personifika- 
tion des Bandes wurde, welches das All zusammenhalt. 214 Der jiidisch-hel- 
lenistische Autor verurteilt nicht die philosophische Methode des Riick- 


208 Zur Ordnungsfunktion der Sterne vgl. Jer 31,36, femer Jer 33,25, und dazu H.-P 
Stahli, Elemente, OBO 66, 1985, S 17 f. 

209 Vgl. dazu auch O. Neugebauer, a. a. O., S. 411—414. 

210 Vgl. zuihr A. J. Festugiere, Revelation II. Dieu cosmique, EtB 1949, bes. S. 75 ff.; 
S. 153 ff.; S. 260 ff. und S. 341 ff. 

211 Text: Prytanen. 

212 Auf die Moglichkeit, daB unter ihm hier der fur das augusteische salus und saecu- 
lum stehende Gott Aion (vgl. zu ihm G. Zuntz, Aion, Gott des Romerreiches, AHAW.Ph 
1989/2, 1989, S. 66 f.) zu verstehen ist, hat mich Martina Kepper hingewiesen. 

213 Vgl. dazu M. Gilbert, Critique, AnBib 53, S. 5-13 und S. 13-42. 

214 J. M. Reese, Influence, AnBib 41, 1970, S. 58-60. 
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schlusses von den Erscheinungen der Welt auf ihren gottlichen Grund, son- 
dem die kosmische Gebundenheit, die auch die philosophische Theologie 
nicht iiberwunden hatte. Denn nach seiner Ansicht, hatten die Philosophen 
und letztlich alle Menschen langst den RiickschluB von dem grandiosen 
kosmischen Schauspiel auf seinen transzendenten Schopfer ziehen miis- 
sen. 215 DaB dieser mit Jahwe, dem Gott Israels, identisch ist und Israel in 
seiner Tora die wahre Weisheit besitzt, stellt dabei die selbstverstandliche 
Denkvoraussetzung des Verfassers der Sapientia dar und steht auch hinter 
dieser Argumentation. Sei es direkt, sei es indirekt, klingt diese Diatribe in 
Rom 1,18-32 nach: DaB in den grandiosen Erscheinungen dieser Welt Got- 
tes unsichtbare Macht und Gottheit offenbar ist, war auch dem Apostel Pau- 
lus gewiB. WeltbewuBtsein und GottesgewiBheit gehoren auch fur ihn zu- 
sammen. Daher macht sich schuldig, wer den ihm bekannten wahren Gott 
nicht anerkennt und in der Folge der Siinde verfallt. 

Der biblische Schopfungsgedanke besitzt anders als unsere neuzeitlichen 
kosmologischen Theorien seine unmittelbaren praktischen Folgen. Einerseits 
verbindet er den einzelnen mit den anderen Menschen als seinen Mitgeschop- 
fen, deren Armut er sich annehmen und deren Recht zu respektieren hat. 216 In 
diesem Sinne heiBt es in Spr 14,31: 

Wer den Geringen bedruckt, verhohnl seinen Schopfer, 

aber wer ihn ehrt, erbarmt sich des Bediirftigen. 

Und in der Hiobdichtung erklart der Dulder in seinem Reinigungseid Hiob 
31,1 3— 1 5: 217 

1 3 Wenn ich mifiachtet meines Knechles Recht 
und meiner Magd, die mit mir stritten, 

1 4 Was so lit ' ich tun. wenn Gott nun auf steht, 
was ihm erwidem, wenn er heimsuchl? 

15 Schuf er nicht ihn wie mich im Mutterleib; 

hat nicht der Eine uns im Mutterschofi gebildet? 

Selbstverstandlich aber war fiir die Alten die andere Folgerung, daB sie als 
Geschopfe ihrem Schopfer Lob und Preis schuldeten. Dabei konnen im Got- 
teslob, wie es das folgende Beispiel Ps 136 zeigt, Gottes Schopfungstaten am 
Anfang (V. 49), seine Heilserweisungen an Israel (V. 10-24) und sein bestan- 
diges und gegenwartiges Schopfungshandeln an allem Fleisch (V. 25) gleich- 
berechtigt nebeneinander stehen: 218 


215 Vgl. auch D. Georgi, JSHRZ III/4, 1980, S. 449 Anm. 9a. 

216 Vgl. dazu auch P. Doll, Menschenschopfung, SBS 117, 1985, S. 16-39 und O. 
Kaiser, Einfache Sittlichkeit und theonome Ethik in derail. Weisheit, NZSTh 39, 1997, 
S. 115-139, bes. S. 133 f. = ders.. Gottes und der Menschen Weisheit, BZAW 261, 1998, 
S. 18-42, bes. S. 36 f. 

212 Ubertragung von A. Weiser, ATD 13, 1951 (1988*). S. 210. 

218 Vgl dazu R. J. Clifford, Creation, in: ders. und J. J. Collins, ed.s, Creation, 
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1 Dankel Jahwe. dafi er gut. 
denrt ewig wdhrt seine Treue. 

2 Danket dem Gott der Gtitter. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

3 Danket dem Herm der Herren, 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

4 Dem. der allein grofie Wunder tut. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

5 Dem. der den Himmel mil Einsicht gemacht. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

6 Dem. der die Erde ilber den Wassem gebreitet. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

7 Dem. der die grofien Lichter geschaffen, 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

8 Um den Himmel zu lenken am Tage. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

9 Und den Mond und die Sterne ' ' in der Nacht, 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 0 Dem. der die Erstgeburt der Agypter schlug. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 1 Dem. der Israel aus ihrer Mine gefiihrt. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 2 Mil starker Hand und gerecktem Arm. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

13 Dem. der das Schilfmeer in Teile zerteilt. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 4 Dem. der Israel mitten hindurchziehen liefi. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 5 Und Pharao und sein Heer hineinstiefi. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

1 6 Dem. der sein Volk durch die Waste ziehen liefi. 
denn ewig wdhrt seme Treue. 

17 Dem. der grofie Kdnige schlug. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

18 Und mdchtige Kdnige erschlug. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

19 Sichon, den Kdnig der Amoriter. 
denn ewig wdhrt seme Treue. 

20 Und Og. den Kdnig von Basan. 
denn ew ig wdhrt seine Treue. 

2 1 Und gab ihr Land zum Erbteil. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

22 Zum Erbteil Israel, seinem Knechl. 
denn ewig wdhrt seine Treue. 

23 Dem. der in unsrer Niedrigkeit an uns gedacht. 


CBQ.M 24, 1992, S. 57-69 und bes. S. 65.69 sowie V. Probstl, Nehemia 9. Gottingen 
1997, S. 190-194. 
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denn ewig wahrt seine Treue, 

24 Und uns aus der Hand unsrer Bedrdnger rifi, 
denn ewig wahrt seine Treue, 

25 Der Speise gibt allem Fleisch, 
denn ewig wahrt seine Treue. 

26 Danket dem Gott des Himmels, 
denn ewig wahrt seine Treue. 
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Astral Magic in Babylonia, TAPhS 85/4. Philadelphia 1995; M Rosel, Ubersetzung als 
Vollendungder Auslcgung. Stud. zurGencsis-Scptuaginia, BZAW 223, Berlin und New 
York 1994; J. Scharbert, ..Fluchen" und ..Segnen" im AT, Bib. 39, 1958, S. 1-26; L 
Schmidt, Schopfung: Natur und Geschichle, in: H J. Boecker u. a., Altes Testament, 
Neukirchener Arbeilsbiicher. Neukirchen-Vluyn I996 5 , S. 267-288; ders., Studien zur 
Priesterschrift. BZAW 214, Berlin und New York 1993; W H. Schmidt. Die Schop- 
fungsgeschichte der Priesterschri ft. Zur Uberlieferungsgeschichte von Genesis 1 , 1 -2,4a 
und 2,4b-3,24. WMANT 17. Neukirchen-Vluyn 1974’; ders. (in Zusammenarb. mit H 
Delkurt und A. Graupner), Die Zehn Gebote im Rahmen alttestamentlicher Ethik, EdF 
281, Darmstadt 1993; W. Schott roff, Der altisraelitische Fluchspruch. WMANT 30, 
Neukirchen-Vluyn 1969; H.-P Stahl i, Solare Elcmente im Jahweglauben des ATs, OBO 
66, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1985; H Stegemann, Die Essener, Qumran, Jo- 
hannes der Taufer und Jesus. Herder Spektrum 4128, Freiburg. Basel. Wien 1996 5 ; Chr. 
Streiberl, SchOpfung bei Deuterojcsaja und in der Priesterschrift. Eine vergleichende 
Untersuchung zu Inhall und Funktion schOpfungstheologischer Aussagen in exilisch- 
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nachexilischer Zeit, BHATAJ 8, Frankfurt am Main 1993; O. H. Sleek. Der Schopfungs- 
bericht der Priesterschrift. Stud, zur litcrarkritischen und uberlieferungsgeschichtlichen 
Problemalik von Genesis l,l-2,4a, FRLANT 115, Gottingen (1975) 1 98 1 G Wehmei- 
er. Der Segen im AT. ThDiss 6. Basel 1970; P Weimar, Sinai und Schopfung. Kompo- 
sition und Theologie der Priesterschriftlichcn Sinaigeschichte, RB 85, 1988, 
S. 337-385; C. Westermann. Der Segen in der Bibel und im Handeln der Kirche, Miin- 
chen 1968; E. Wiirthwein, Chaos und Schopfung im mythischen Denken und in der 
biblischen Urgeschichte, in: Zeit und Geschichte. FS R Bultmann. hg. v. E. Dinkier. 
Tubingen 1964, S. 317- 327 = ders.. Wort und Existenz. Studien zum AT, Gottingen 
1970, S. 28-38; E. Zenger, Gottes Bogen in den Wolken. Untersuchungen zu Kompo- 
sition und Theologie der priesterschriftlichen Urgeschichte. SBS 1 12, Stuttgart 1983. 


§ 11 Der Mensch als Geschopf und Ebenbild Gottes 

Lehrsatz 1: Nach dem Verstandnis des Alten Testaments ist der Mensch ein 
zwar endliches, aber doch den Himmlischen ahnliches Wesen, das sein Leben 
der ihm auf Zeit verliehenen Teilhabe am gottlichen Leben verdankt. Das 
besagt das Mythologem von der Belebung der aus Lehm geformten Gestalt 
des Urmenschen durch den Atem Gottes. Sind die Tiere Geschopfe auf dem 
Wege zum Menschen, so findet der Mann die ihm gemaBe Erganzung doch 
nicht im Tier, sondem in der Frau. Dieser Zusammengehorigkeit gibt die 
Mythe Ausdruck, indem sie Jahwe die Frau aus einer Rippe des Mannes 
erschaffen laBt. 

Lehrsatz 2; Das anatomische Wissen beschrankte sich zumindest nach dem 
Zeugnis der Bibel auf eine grobe Kenntnis der GliedmaBen und der inneren 
Organe. Von ihnen wurden hauptsachlich die erwahnt. die zugleich eine psy- 
chophysische Bedeutung besitzen. Andererseits bezeugen diezurLiebeslyrik 
gehdrenden Beschreibungslieder ein lebhaftes Empfinden fur die SchOnheit 
des Leibes junger Menschen. 

Lehrsatz 3; Typisch ftir die alttestamentliche Anthropologie ist der psycho- 
physische Sprachgebrauch, der mit Organen oder Organbewegungen auf- 
grund genauer Beobachtungen beslimmte seelische Eigenschaften verbindet. 
Als Grundbegrifle fungieren die Worte ( Nefesch ), die nahrende. empftn- 
dende und um sich wissende Seele Oder das Selbst, nn ( Ruach ), der dem 
Menschen von Gott verliehene Odem, mit fast denselben Konnotationen, und 
a^ (Leb), das Herz, das als Zentrum des Fiihlens, Denkens, Wollens und 
Handelns gait. Unter dem Aspekt der bloBen Vorfindlichkeil und der zu ihr 
gehOrenden Verganglichkeit bezeichnete man Menschen und Tiere als i?? 
( Basar ), als Fleisch. 
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Lehrsatz 4: Das tertium comparationis des der Konigsideologie entstammen- 
den Mythologems der Gottebenbildlichkeit des Menschen in Gen 1,26 f. ist 
seine Fahigkeit, sich die Erde als Lebensraum zu unterwerfen und die ganze, 
den Bereich unter dem Himmel, auf der Erde und im Meer umspannende 
Lebenswelt in der Verantwortung zu fiihren und zu leiten, die ihm durch seine 
Stellvertreterschaft auferlegt ist. Dieser funktionale Aspekt war fur die Alten 
nicht von dem der korperlichen Ahnlichkeit zu trennen. Ubersetzt man die 
mythisch-bildhafte Vorstellung anthropologisch, so besteht die Gottebenbild- 
lichkeit des Menschen in seinem Charakter als Geist. Geist aber ist die Vor- 
aussetzung fur das Transzendieren der raumzeitlichen Situation im BewuBt- 
sein. 

Lehrsatz 5: Die Anthropomorphismen des Alten Testaments sind relationaler 
und funktionaler Natur. Sie bezeichnen in der Weise der Analogic als Meta- 
phern das personale Verhaltnis zwischen Gott und Mensch. 

1 . Was ist der Menschl Die Anthropologie des Alten Testaments liegt gleich- 
sam im Spannungsfeld zwischen den beiden durch Ps 8,5 ff. und Ps 144,3 f. 
gekennzeichneten Polen. 1 An der ersten, bekannteren Stelle fragt sich der 
Beter angesichts des unermeBlichen Himmels als eines Werkes Gottes er- 
staunt: 2 

5 Was ist der Mensch, dafi du seiner gedenkst, ' ' 

und das Menschenkind, daft du dich seiner annimmst ? 

6 Du liefiest ihm wenig mangeln am Gott 3 , 
mit Ehren und Herrlichkeit krdntest du ihn, 

1 machtest ihn zum Herrn tiber das Werk deiner Hdnde, 
alles legtest du unter seine Fiifie: 

8 Kleinvieli und Rindvieh allzumal 
und auch das Getier des Gefildes, 

9 die Vogel des Himmels und die Fische des Meeres. 
was nur die Pfade der Meere kreuzt. 

10 Jahwe, unser Herrscher. 

wie herrlich ist dein Name auf der ganzen Erde. 


1 Vgl. dazu auch W. Zimmerli, Mensch, 1965 = ders., ThB 51, 1974, S. 311-324. 

2 Zur Gattung des individuellen Hymnus vgl. F. Criisemann, Studien zur Formge- 
schichte von Hymnus und Danklied, WMANT 32, 1969, S. 285-306 und zu Text und 
Aufbau O. Kaiser, Erwagungen zu Psalm 8, in: E. Zenger und K. Seybold, Neue Wege 
des Psalmenforschung. FS W. Beyerlin, HBS 1, 1994, S. 207-221 = ders., BZAW 261, 
1998, S. 56-70. 

3 Das Wort Elohim ist hier als Gattungsbegriff gebraucht und als solcher ubersetzt. 
Es schlieBt als solches naturlich die Gottersohne, den himmlischen Hofstaat Jahwes, 
ein und wird daher auch umschreibend mit gottliche Stellung (A. Weiser, ATD 14, 1950 
[ 1 979 y ], S. 94) Oder himmlische Wesen (H-.J. Kraus, BK XV, 1960, S. 65 wiedergege- 
ben. 
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Der Mensch als kleiner Konig, der dank seiner Ausstattung durch seinen 
Schopfer den Himmlischen gleicht und daher wie ein Konig iiber die Tiere 
unter dem Himmel, auf dem Festland und im Meer zu herrschen vermag, - 
das ist die eine Seite seines Wesens. 

Die andere findet in der Verganglichkeitsklage des letzten, fur seinen jet- 
zigen Kontext verfaBten Davidpsalms Ps 144 ihren bewegenden Ausdruck. 4 
Das Lied unterstreicht in den V. 1-11 die Schutzbediirftigkeit des koniglichen 
Knechtes (V. 10) in der Endzeit und besingt anschlieBend das Gliick und 
Wohlergehen des Volkes, dessen Gott Jahwe ist. 5 Uns beschaftigt die Vergang- 
lichkeitsklage, in der die Frage nach dem Wesen des Menschen traditions- 
und fo rmgeschichtlich eigentlich zu Hause ist. Mit ihr suchten die Beter Gott 
mittels der Erinnerung an ihren ephemeren Charakter dazu zu bewegen, ihnen 
urn seiner Giite und seines Erbarmens willen zu helfen. 6 So heiBt es in Ps 
144,3 f.: 


3 Jahwe, was ist der Mensch, dafi du ihn beachlest, 
das Menschenkind, dafi du dich um es kiimmerst? 

4 Der Mensch gleicht einem Hauch, 

seine Tage sind wie ein fliichtiger Schatten. 

Dem entspricht Ps 89,48 f.: 7 

48 Gedenke, „Herr ", 8 wie lang mein Leben dauert, 9 
wi e nichtig du alle Menschenkinder erschufst. 

49 Wer ist der Mann, der lebt und den Tod nicht schaut, 
sein Leben vor der Gewalt der Unterwelt errettet? 

In iihnlicher Weise laBt der Dichter den Dulder Hiob klagen (Hiob 14,1-2): 

1 Der Mensch, vom Weibe geboren, 
kurz und ruhelos ist sein Leben . 10 


4 Vgl. auch die ironische und darin geradezu parodistische Wiederholung der Frage 
in Hiob 7,17 f. und dazu K. J. Dell, The Book of Job as Sceptical Literature, BZAW 
197, 1991, S. 96, die freilich an eine Anlehnung an Ps 8 denkt. 

5 Vgl. E. Zenger, Komposition und Theologie des 5. Psalmenbuchs 107-145, BN 
82, 1996, S. 97-1 16 und hier S. Ill, auBerdem H.-P. Mathys, Dichter und Beter. Theo- 
logen aus spatall. Zeil, OBO 132, 1994, S. 262-266 und zur langst beobachteten 
Mischform des Psalms z. B. O. Loretz, Die Psalmen II, AOAT 207/2, 1979, S. 365-376, 
und L. C. Allen, Psalms 101-150, WBC 21, Waco/Texas 1983, S. 289-291. 

6 Vgl. dazu H. Gunkel und J. Begrich, Einleitung in die Psalmen, HK II E, 1933 
(1984 J ), S. 236. 

7 Zum Problem der Einheit, Datierung und Gattung des Psalms vgl. T. Veijola, 
VerheiBung in der Krise. Stud, zur Literatur und Theologie der Exilszeit anhand des 89 
Psalms, AASF.B 220, 1982, S. 11-20 und dann S. 45-48, S. 79-82 und S. 173-175.. 

8 Lies statt -:x ein -jix. 

9 Lies '7^n. 

10 Wortlich: kurz an Tagen und gesdttigt an Unruhe. 
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2 Wie eine Blume. die aufgehl und verwelkl, 

wie ein Sehailen fliehl er und hat keinen Bestand. 

Aus dieser Nichtigkeit zieht der Dichter in der in Ps 39,5-7 und 12 enhaltenen 
Verganglichkeitsklage die Konsequenz, indem er Jahwe darum bitiei, daB er 
selber der eigenen Hinfalligkeit eingedenk bleibt, um seine Hoffnung auf ihn 
zu setzen:" 

5 Verleihe, Herr, mir Einsicht in mein Ende 
und welche Lebenszeit mir zugemessen ist. 
damit ich weifi. dafi ich vergiinglich bin. 

6 Nur Spannen gabst du mir an Tagen, 
und meine Dauer ist wie nichts vor dir. 

Nur ein Hauch ist jeder Mensch. 

7 Nur als ein Traumbild wandelt jedermann. 

Nur ein Hauch ist der Besitz, den er anhduft. 
weifi er doch nicht, wer ihn erhdll. 

1 2 Du hast mil Strafen jedermann gezUchligt. 
hast seine Anmut einer Matte gleich vernichtet. 

Nur ein Hauch ist jeder Mensch. 

Das also ist die ganze Wirklichkeit des Menschen. Er ist das von Gott bevor- 
zugte Geschopf, ein kleiner Gott auf Erden - und trotzdem zugleich durch 
und durch verganglich und hinfallig, ein sterblicher Konig, der eben noch 
stolz auf seine Kraft, Macht und sein Vermogen pocht und doch im nachsten 
Augenblick an die Grenze seiner Endlichkeit stoBt und fallt. Nicht anders wie 
um das iippige Griin des Friihlings, das unter der Glut des Ostwinds verwelkl 
und vergeht (vgl. Ez 17,10 mit Hos I3,I5),' : ist es auch um die kraftvolle 
Schonhcii des Menschen bestellt (Jes 40,6b-7a): 

6b Alles Fleisch ist Gras, und seine ganze .Anmut'” wie des Feldes Blume 7 Das 
Gras vendorrt und die Blume verwelkl, wenn Jahwes Wind iiber es weht. 


11 Vgl. dazu O. Kaiser, Psalm 39. in. D. Vieweger und E.-J. Waschke, Von Gott 
reden. Beitrage zur Thcologie und Exegese des ATs. FS S. Wagner, Neukirchen-Vluyn 
1995, S. 133-145 = ders., BZAW 261. 1998, S. 71-83. 

,J Vgl. auch Ps 37.2; 90.5; 103,14-17; Hiob 8,1 1 f. sowie 7,7-10. 

15 Lies mit B. Duhm, HK III/l, 1922 4 , S. 292; vgl. auch H.-J. Zobel, ThWAT III, 
1982, Sp. 59, mipn; zur Diskussion der Lesart vgl. L. J Kyper, The Meaning of non Isa. 
XL 6, VT 13, 1963, S. 489—492, der mil Zustimmung von K. Elliger, BK XI/1. 1987, 
S. 3 z.SL unter Bemfung auf das Targum die Ubersetzung mit Kraft vorschlagt; die zu 
ihren Gunsten angefiihrten Parallelstellen sind jedoch nicht unbedingt uberzeugend. 
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Daher sind alle Menschen auf Gottes Barmherzigkeit und Giite angewiesen, 
mil der er sich derer erbarmt, die ihn flirchten und seine Gebote halten (Ps 
103.8-13),' 4 wohl wissend, wie nichtig und hinfallig sie sind (V. 14— 18):'* 

14 Denn er weifi um unser Gebilde. 
gedenkt damn, dafi wir Slaub sind. 

1 5 Der Mensch, wie Gras sind seine Tage 
wie die Feldblume. so bliihl er. 

1 6 Fdhrt der Wind iiber sie, isl sie dahin 
und ihre Sldtte kennel sie nicht mehr. 

17 Dock Jahwes Treue 16 wdhrt ,in Ewigkeil ‘ l1 
bei denen, die ihn fiirchten, 

und sein Heil '* bei Kindeskindem, 

1 8 die seinen Bund bewahren 

und seiner Ordnungen gedenken 
und nach ihnen tun. 

In diesem Sinne hat Ben Sira die Grundfrage nach dem Wesen des Menschen 
auch seinerseits beantwortet (Sir 18,8-14): 

8 Was isl ein Mensch ? Und was isl sein Wert? 

Was isl das Gule und was isl das Schlechte an ihm? 

9 Die Zahl der Tage des Menschen isl grofi, 
wenn sie hunderl Jahre (erreichl ). 19 

1 0 Wie ein Tropfen Meerwasser oder ein Sandkom 

so wenig sind seine Tage vor einem Tag der Ewigkeit. 

1 1 Daher isl der Herr ihnen gegeniiber langmiilig 
und ergiefil er sein Erbarmen iiber sie. 

1 2 Denn er sieht und weifi. dafi ihr Untergang schlimm isl. 
daher hat er ihnen reichlich vergeben. 

1 3 Das Erbarmen des Menschen gill seinem Ndchsten. 
das Erbarmen des Herm aber allem Fleisch. 

Er weisl zurecht und erzieht und belehrt 
und fiihrt sie zuriick wie ein Hirl seine Herde. 

1 4 Er erbarmt sich derer, die Zuchl annehmen 
und eifrig seine Rechte hahen. 

2. Das menschliche Leben als Anteil am gottlichen Leben in akkadischen 
Epen. Trotz dieser Verganglichkeit ist der Mensch nicht nur ein den Himm- 
lischen gleichender kleiner Konig, sondem hat er mit seinem Leben zugleich 
Anteil am gottlichen Leben. Ftir dieses Verstandnis sind zwei Beobachtungen 


14 Zur Gnadenformel vgl. auch oben, §2.7, S. 59-61. 

15 Vgl. auch Sir 18,1-14. 

16 tpn (Hesed). 

17 Lies mit BHS einfaches oljiy -i?. 

'* mp-ti, wortlich: sein Gerechtigkeitserweis. 

19 Vgl. J.G. Snaith, CBC. 1974. S.92 und zumal P. W. Skehan und A Di Leila, 
AncB 39, 1987, S. 280 z.St. 
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grundlegend: 1.) die, daB der Mensch nur solange lebt, wie sein Blut warm 
in seinen Adem kreist. Dazu gehort 2.) die, daB er nur solange lebt, als er 
atmet. DemgemaB suchte man seine Lebcnskraft entwedcr im Atem oder im 
Blut. Von diesen beiden Voraussetzungen her erklaren sich die derben An- 
thropomorphismen der anthropogonischen Mythen. 

Nach dem altbabylonischen Atramchasis-Epos wie nach dem mittelbaby- 
lonischen Schopfungsepos, dem Enuma Elisch,” wurden die Menschen er- 
schaffen, um den niederen Gottem, den Igigi, die Arbeit zur Versorgung der 
oberen Gotter, der Anunnaki, abzunchmen. Denn nachdem die Igigi (so heiBt 
es im Atramchasis-Epos) 2500 Jahre lang die ihnen auferlegte Fronarbeit 
geleistet hatten, streikten sie, verbrannten ihre Werkzeuge und belagerten das 
damals noch irdische Heiligtum Enlils, um ihm ihre Beschwerde vorzutragen. 
So wurde der Muttcrgottin Mami oder Nintu der Befehl erteilt, den Menschen 
zu erschaffen, damit er die bisher von den Igigi geleisteten Arbeiten fllr die 
Versorgung der Anunnaki iibemahme. Die Muttergottin erklarte sich zur Er- 
fiillung des Auftrags bereit, sofem Enki mitwirke und ihrden dafiir erforder- 
lichen Lehm gabe. In der Tat wuBte Enki den offenbar ebenso fiir die Bele- 
bung der Lehmfigur wie ftlr die geistige Ausstattung des Menschen entschei- 
denden Rat, einen Gott zu schlachten, den Lehm mit seinem Fleisch und Blut 
zu iiberschiitten und daraus den Urmenschen zu bilden. 21 Daher wurde der 
Gott Geschtu’e (I.223) 22 geschlachtet, um dem Menschen dank seiner Eigen- 
schaft Verstand oder Planungsfahigkeit zu verleihen (1,238). 

Im Enuma Elisch bedarf es keines Aufstandes der Gotter, um Marduk zu 
veranlassen. sie von der Arbeit zu entlasten, in die Igigi und die Annunnaki 
einzuteilen und die Menschheit zu erschaffen. 2 ' Er beschloB es von sich aus 
und verlangtc daher, die Auslieferung des Gottes, der Tiamat zum Kampf 
gegen die Gbtter angestiftct hatte. Da banden die Igigi Kingu, hieltcn ihn vor 
Ea/Enki fest, durchschnitten seine BlutgefaBe, so daB Ea aus seinem Blut die 
Menschheit erschaffen konnte (Taf.VI.1-34). 24 


20 Vgl. zu ihm oben, §10.1, S. 235-239. Zur Anthropologie der sumcrischen und ak- 
kadischen Schopfungsmythen vgl. G. Pettinato, Menschenbild. AHAH.PH 1971/1, 1971. 

21 Vgl. Atramchasis Taf.1, 1 90-243, Ubers. v. W. von Soden. TUAT II1/3, 1994, 
S. 621 f. Wahrend W. G. Lambert und A. R. Millard. ATRA-HASlS. The Babylonian 
Story of the Flood (with The Sumerian Flood Story by M. Civil, Oxford 1969. S. 58 f. 
das e[emmu in Z.215 und 228 auf die Erschaffung des (Toten)geisles des Urmenschen 
bezieht (vgl. AHw I, 263b s. v. e( emmu(m). deutet es W. von Soden als dessen Namen 
Edimmu oder Widimmu. Dagegen halten W G. Lambert und A. R. Millard das in 1.195 
begegnende Wort Lullfl fur den Namen Zum Problem, wie aus dem einen Urmenschen 
(durch Teilung?) das in Z.251 ff. (vgl. S. 623) vorausgesetzte Paar von Mann und Frau 
geworden ist, vgl. W. von Soden. a. a. O., S. 614 f. 

22 Zur sumcrischen Lesung vgl. W. von Soden, a. a. O., S. 624 Anm. 223a mit seinem 
Hinweis auf das sumerische Wort geStu, Ohr. Verstand. 

25 Vgl. zu ihnen oben, S. 236 Anm. 19 f. 

21 Vgl. W. von Soden. in: TUAT III/4. S. 591 f. 
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In beiden Epen wird vorausgesetzt, daB alles irdische Leben Anteil am 
gottlichen Leben ist. Auch im Enuma Elisch verbirgt sich hinter der Wahl der 
Schlachtung Kingus und der Formung des Menschen aus seinem Blut nicht 
etwa die Absichi, den aufriihrerischen Charakter der Menschen gegeniiber 
den Gottem abzuleiten. Es ging vielmehr um die Erklarung, wie das Lehm- 
gebilde zu einem Lebewesen werden konnte. DaB in dem Epos ein auf der 
Seite des Chaos stehender und kein lichter Gott geschlachtet wurde, entsprach 
dem Gerechtigkeitsbediirfnis. 

3. Die alttestamentliche Vorstellung vom Silz des Lebens im Blut und in 
der Atemseele. Die Vorstellung, daB das Leben im Blut semen Sitz hat, gehort 
im Alten Testament zu den selbstverstiindlichen Denkvoraussetzungen der 
Priester und liegt ihren der Versohnung dienenden Blutmanipulationen zu- 
grunde. 25 Auf dem in Lev 17,1 1 ausgesprochenen Grundsatz, daB das Leben 
des Leibes (-iip?n caj) in seinem Blut ist, 26 beruht einerseits das strikte Verbot, 
Blut zu genieBen (Gen 9,4; Lev 17,10), und andererseits seine Tauglichkeit 
als Suhnmittel. 27 Zu diesem Zweck muBte es bei der Schachtung aufgefangen 
und dann ein Teil von ihm von einem gesalbten und mithin ordnungsgemaB 
geweihten Priester mit dem Finger siebenmal gegen den Vorhang des Aller- 
heiligsten gesprengt, ein weiterer Teil an die Homer des Raucheraltars im 
Tempclhaus gestrichen und der Rest am FuB des im Priestervorhof stehenden 
Brandopferaltars ausgegossen werden (Lev 4,5-7). 2 ‘ Das Blut auf der Jagd 
erlegter Tiere sollte dagegen insgesamt auf die Erde gegossen werden (Lev 
17,13). Der Theorie nach durften Schlachtungen von GroB- und Kleinvieh 
nur vor der StiftshUtte und d. h. am Brandopferaltar des Tempels vorgenom- 
men werden, um illcgitimc Blutmanipulationen zu verhindem (Lev 17,3-9). 
Stellte der Gang zum Tempel cine Zumutung oder eine Unmoglichkeit dar 
(wie es bei den in der Gola und Diaspora lebenden Juden der nachcxilischen 


25 Zur Vorstellung vom Blut als Seelcmrager vgl. G van der Lceuw. Phanomenolo- 
gie, NTG, 1956 2 , S. 315. 

21 Auf dieser Vorstellung beruht auch die Zeremonie der Blutsbriiderschaft: Durch 
den wechselseitigen GenuB des Blutes verbinden sich die Seelen der Genossen milein- 
ander; vgl. J. Wellhausen, Reste, 1897 2 (I961 S ), S. 125 f. 

27 Vgl. auch den Dm 12,16 interpretierenden Zusatz in V. 23-25 und dazu G. Brau- 
lik, Deuteronomium I, NEB, 1986. S. 100 z.St. und E. Reuter, Kultzentralisauon. Enl- 
stehung und Theologie von Din 1 2, BBB 87, 1 993, S. 1 06. welche die Verse einer noch 
vorexilischen Redaktion zuschreibcn mochtc. Damn ist freilich das Grundproblem der 
Datierung schon der Grundschichl des Dtn verbunden; zur Diskussion vgl. auch O. 
Kaiser, Einleitung, 1984 s , S. 131-134, die cinschlagigen Beitrage uber die Josianische 
Reform von H. Niehr und C. Uehlinger in: Jercmia und die ..deuteronomistische Be- 
wegung", hg. v. W. GroB. BBB 98, 1995, S. 33-55 bzw. S. 57-89 und zur Datierung 
des Deuteronomiums zuletzt E. Otto, Treueid und Gesctz. Die Urspriinge des Deutero- 
nomiums im Horizonl neuassyrischen Venragsrechts, Zeilschnft filr Altor. und Bibl. 
Rechtsgeschichte 2, 1996, S. 1-52. 

2 » Vgl. auch Uv 17.10-16. 
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Zeit der Fall war), so war mit dem Blut des GroB- und Kleinviehs ebenso wie 
mil dem des Wildes zu verfahren (Gen 9,4). Es hatte in der Logik all dieser 
durchaus irrationalen Praktiken 29 gelegen, wenn sie damit begriindet worden 
waren, daB Gott der Eigentiimer des Lebens ist und Leben nur durch Leben 
und das heiBt in diesem Kontext: Blutschuld nur durch Blut gesiihnt werden 
kann. Aber das trifft nicht einmal fiir die Kasuistik der Siind- und Schuldopfer 
zu. 30 Statt dessen bleibt es bei dem bloBen Verbot, Blut zu genieBen und 
Menschenblut zu vergieBen. Ihm wurde ein derartiger Vorrang eingeraumt, 
daB die Ubertretung des zuletzt genannten Verbots nicht nur von Menschen, 
sondern auch von Tieren der Siihne bedurfte (Gen 9,5). DemgemaB lautete 
der Grundsatz (Gen 9,6): 31 

Wer Menschenblut vergiefit, 

durch Menschen sei sein Blut vergossen. 

Es fallt jedoch auf, daB dieser Rechtsgrundsatz nicht mit dem Hinweis auf 
Gottes Eigentumsrecht am Blut und damit am Leben, sondern mit dem auf 
die Gottebenbildlichkeit des Menschen begriindet wird: 

Denn nach Gottes Bild 

hat er den Menschen gemacht. 

Das zeigt, daB die irrationalen Bluttabus so machtig und alter als alle theolo- 
gischen Rationalisierungen waren. 32 Daher haben sich die Priester zwar zu 
einer theologischen Begrlindung der Sonderbehandlung im Fall vergossenen 
Menschenbluts, nicht aber zu einer entsprechenden fiir das Verbot des Blut- 
genusses iiberhaupt veranlaBt gesehen. DemgemaB haben sie den naheliegen- 
den SchluB nicht gezogen, daB Gott als der Herr des Lebens auch der Eigen- 
tiimer alles Blutes ist. 33 


29 Vgl. dazu E.S. Gerstenberger, ATD 6, 1993, S. 55-57. 

30 Vgl. Lev 4,15.18.21; 5,1 f. 15.17. Zum Blut als allgemeine(m) Palliativ und Des- 
infizirmittel bei den Arabem vgl. J. Wellhausen, a. a. O., S. 127. 

31 Die dunklen Assonanzen des hebraischen Wortlauts lassen sich leider im Deut- 
schen nicht angemessen wiedergeben. 

32 Die besondere Verbindung des Blutes als Lebensprinzip des einzelnen frndet in 
der Vorstellung seinen Ausdruck, daB das ungesiihnte Blut eines Erschlagenen zum 
Himmel schreit, bis es seinen irdischen und himmlischen Racher gefunden hat (Hiob 
16,18 und dann Gen 4,10f.; Jes 26,21; Gen 37,22; 42,22; vgl. auch 1. Sam 26,20; 1. 
Kon 2,31-33; Ez 24,7 f. sowie Dtn 21,1-9). Vgl. auch H. Graf Reventlow, „Sein Blut 
komme iiber sein Haupt", VT 10, 1960, S. 311-327 und K. Koch, Der Spruch „Sein 
Blut bleibe auf seinem Haupt!” und die israelitische Auffassung vom vergossenen Blut, 
VT 12, 1962, S. 396-416. 

33 Nach J. Wellhausen, a. a. O., S. 1 26 f. diente das Tierblut stellvertretend der Her- 
stellung eines engen Kontakts mit der Gottheit. 
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Wenn uns in der Mythe von der Erschaffung des Mannes und der Frau in 
Gen 2,5-8. 16-24* 54 statt des Blutes der Atem bzw. die Hauchseele 35 als Sitz 
des Lebens begegnet, sollten wir uns an das aspektivische Denken der Alten 
erinnem, das es nicht nur erlaubte, sondem geradezu verlangte, einen Aspekt 
durch einen anderen zu erganzen. 1st ein Mensch ausgeblutet, so ist er genauso 
dem Tod geweiht, wie wenn er zu atmen aufgehort hat. Daher liegt sowohl 
der SchluB auf der Hand, daB das individuelle Lebensprinzip, die Seele 
(®o:/ Nafasch) im Blut wie daB es in der Atemseele {nnyi/Neschama bzw. rim 
IRuach) enthalten ist. 36 Haben die Priester den einen Gesichtspunkt in den 
Vordergrund gertickt, so hat sich der Weise auf den anderen konzentriert. Er 
verfahrt in Gen 2,7a keineswegs naiv, wenn er Jahwe dem von ihm wie von 
einem Topfer aus der losen Ackerkrume geformten Menschen den Lebens- 
hauch (D'm nn®:) in seine Nase einblasen laBt. Das besagt nichts weniger, 
als daB der Mensch sein Leben der Teilnahme am Lebensodem Gottes, an 
seiner nn (Ruach) verdankt. Umgekehrt stirbt der Mensch, wenn Gott ihm 
diesen Odem wieder entzieht. 37 Entsprechend heiBt es in Ps 1 04,29 f. von Gott 
als dem fUr das Kommen und Gehen der Generationen Verantwortlichen: 

29 Wendesl du dein Anllilz ab, erschrecken sie, 
sammelst du ihren Odem ein, verscheiden sie. 

30 Sendest du deinen Odem. werden sie erschaffen, 
erneuerst du das Anrlitz der Erde. 

Unmittelbar davor wird in V. 27 f. festgestellt, daB alle auf ihn warten, damit 
er ihnen ihre Speise zu seiner Zeit gibt. DaB unter den von Jahwe Gespeisten 
nicht nur die Menschen, sondern alles, was lebt, zu verstehen ist, zeigen die 
vorausgehenden V. 10-26. DemgemaB gilt die Aussage in den V. 29 f. nicht 
allein vom Menschen, sondern auch von den Tieren: Ihrer aller Leben beruht 
auf der Teilhabe am gdttlichen Lebensodem. Gott gibt es und Gott nimmt 
es. Daher konnte Jahwe auch als Gott, der Gott der Geister alien Fleisches 
(-i®?-!’?!’ nhnn -n>g !>x) angerufen werden (Num 16,22; 27,16). Das Leben 
des Menschen ist dank seiner Verfiigung begrenzt; Hundertundzwanzig Jah- 
re soil seine Lebenszeit maximal dauem (Gen 6,3). In Ps 90,10 rechnet der 
Dichter realistischer mit siebzig und maximal achtzig Jahren. 38 Daher er- 


34 Der vorliegende Text laBt eine altere Grunderzahlung erkennen, die nach Chr. 
Levin. Jahwist, FRLANT 157, 1993, S. 82-92 lediglich 2,5aoc.7aocp.8.19aap.20a.21.2 
2 und 3,20-21, und nach M. Witte, Urgeschichte, BZAW 1998 aber 2,5-7a. 19a*. 
20a*. 21-22 und 3,20.23* umfafit hatte. 

35 Vgl. dazu G. van der Leeuw, Phanomenologie, 1956 2 , S. 314. 

36 Vgl. dazu auch unten, S. 291 und S. 294. 

37 Vgl. auch Ps 146,4 und Hiob 27,2; 34,14 f. 

38 Die Erinnerung an die Ktirze des Lebens gehort zu den Motiven, die Gott in der 
Bittklage des Einzelnen zum Eingreifen zugunsten des Beters veranlassen sollen; vgl. 
dazu auch oben, S. 280-283 und zu Ps 102,24 ff. oben, S. 137. 
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nahnt Kohelet den Epheben in der die Summe aus seinen Lehren ziehenden 
^ede 11,9-12,7, sich seiner Jugend zu freuen und an seinen Schopfer zu 
ienken, solange es Zeit ist (V. 6 f.): 

6 ehe die silberne Schnur .zerreifit', 
die goldene Schale zerfalll, 

der Krug an der Quelle zerbricht 

und das Schopfrad an der Zisterne zerfalll, 39 

7 und der Staub zur Erde zuriickkehrt, 
aus dem er geworden, 

und der Geisl zu Got I zuriickkehrt, 
der ihn gegeben. 

DaB wir daraus nicht die Folgerung ziehen diirfen, der gottliche Odem sei 
nach Kohelets Meinung allein den Menschen vorbehalten, zeigt die Reflexion 
in Koh 3,16-22. Nach der grundsatzlichen Feststellung in V. 19, daB Men- 
schen und Vieh dasselbe Schicksal, denselben Odem und denselben Tod be- 
sitzen, ist die rhetorische Frage in V. 21: Wer weifi derm, ob der Odem des 
Menschen nach oben aufsteigt und der Odem des Viehs hinabfahrt nach unten 
zur Erde 90 ? wie in der Mehrzahl aller derartigen Fragen negativ zu beantwor- 
ten: Auch hier gibt es keinerlei Unterschied, sondem beider Odem nimmt 
denselben Lauf. 41 

4. Die Erschajfung der Frau und der Tiere. Kehren wir zu der anthropo- 
gonischen Mythe in Gen 2 zuriick, so ist es wahrscheinlich, daB der Erzahler 
dem Menschen durch die Einblasung des gottlichen Lebensodems keine Son- 
derstellung zuschreiben wollte, sondern bei seinen Adressaten voraussetzte, 
daB sie sich die von Gott fabrizierten Tiere stillschweigend ebenso wie jenen 
belebt vorstellten. 42 Wiederum miissen wir uns hiiten, die von der Erschaffung 
der Tiere handelnden V. 18 f. fur allzu naiv zu halten. Die Geschichte von 
dem anfanglichen gottlichen MiBgeschick 43 ist gewiB nicht ohne Humor er- 
zahlt. Doch wenn sie berichtet, wie Gottes Absicht fehlschlug, dem Menschen 
mittels der von ihm erschaffenen Tiere eine ihm entsprechende Hilfe zur Seite 


39 Die Metaphem lassen sich unschwer auflosen: ZerreiBt die Schnur, fall! die Lam- 
pe zu Boden und zerbricht. Zerschellt der Krug am Rand der Quelle, kann man kein 
Wasser mehr schopfen. Dasselbe gilt, wenn das Schopfrad iiber der Zisterne zerbricht. 
Vgl. dazu auch L. Schwienhorst-Schonberger, Nicht im Menschen griindet das Gluck 
(Koh 2,24). Kohelet im Spannungsfeld jiidischer Weisheit und hellenistischer Philoso- 
phic, HBS 2, 1994, S. 229 f. 

40 Und d. h. hier: zur Unterwelt. Zur Verwendung des Wortes Erde zur Bezeichnung 
der Unterwelt vgl. auch N. J. Tromp, Primitive Conceptions, BibOr 21, 1969, S. 23-46. 

41 Vgl. dazu auch L. Schwienhorst-Schonberger, a. a. O., S. 118-120. 

42 Gegen H. W. Wolff, Anthropologie, 1973 (ND), S. 142 f. 

43 Vgl. dazu auch V. Maag, Anthropogonie, AsSt 9, 1955, S. 23-26 = ders., Kultur, 
1980, S. 68-71. 


288 § 1 1 Der Mcnsch als Geschopf Gottes 


zu stellen, 44 verbirgt sich darin der Gedanke, daB die Tiere Geschopfe sind, 
die sich auf dem Wege zum Menschen befinden. Dabei bleibt freilich der 
Unterschied zwischen Mensch und Tier bewahrt: Einsamkeii ist fiir den Men- 
schen gewiB nicht gut. Aber das Tier ist kein voller Ersatz fiir den Menschen. 45 
Seine eigentliche Erganzung findet der Mann in der Frau (et vice versa'.). In 
dem Mythologem von ihrer Erschaffung aus einer Rippe des Mannes liegen 
zwei Momente ineinander: Im Vordergrund steht die Absicht, den in V. 23 
folgenden Brautjubel zu begriinden, der sich der sogenannten Verwandt- 
schaftsformel 46 bedient: 47 

Dies is l endlich Gebein von meinem Gebein 
und Fleisch von meinem Fleische. 

Daher wird sie Mannin genannl, 
denn vom Mann ist sie genommen. 

Im Hintergrund steht die vom mythischen Denken diktierte Notwendigkeit: 
Der Erzahler muB entweder mit der Erschaffung eines androgynen Urmen- 
schen oder aber mit der eines Mannes oder einer Frau beginnen. Im ersten 
Fall muB er, um zu der Zweiheit von Mann und Frau zu gelange, eine Teilung 
des Urmenschen vomehmen. 4 * Im zweiten kann er die Zweiheit nur mittels 


44 Dabei ist diese Hilfe mil O. H. Steck. Paradieserzahlung, BSt 60. 1970, S. 52 f. = 
ders. ThB 70. 1982, S. 46 nicht auf die unbezahlte Arbeitskraft, sondem auf die Leben- 
seinheit in der Gewah der Liebe bezogen; vgl. auch H.-P. Muller. Elemente. in: ders., 
Hg . Babylonien. WdF 633, 1991, S. 139 = ders.. Mylhos, BZAW 200. 1991, S. 28. 

45 Zur Rolle der Tiere als nicht ebenbiirtigem Beistand des Menschen und zur Be- 
deutung ihrer Bencnnung in V. 19 als Ein- und Unterordnung vgl G. von Rad, ATD 
2/4, 1976'°(I987 ,J ). S. 57 f. bzw. E.-J. Waschke, Untcrsuchungen. ThA 43, 1984, S. 65. 
- H -P. Muller, Elemente, in: ders., Hg., Babylonien. WdF 633, S. 140 = ders., Mythos. 
BZAW 200. 1991, S. 29 sicht in dcr Bencnnung nicht so sehreinen Herrschaftsakt, als 
vielmchr das Gelingen menschlicher Sprache. 

44 Vgl. Gen 29,14, Ri 9,2 f.; 2. Sam 5,1; 19,13 f. und dazu W. Reiser. Die Verwandt- 
schaftsformel in Genesis 2,23, ThZ 16. 1960, S. 1-4. 

47 Vgl. E.-J. Waschke, Untersuchungen, ATh 43. 1984, S. 67: Hier nur eine Begriin- 
dung fiir die Ehe zu suchen. ware genauso einsettig, als wenn man die Beziehung rein 
geschlechtlich auffassen wollte. Vgl. auch H -P. Muller, WdF 633, S. 140 = ders . 
BZAW 220, 1991, S. 29. der mit Recht daran ennnert, daB auch das Tier auf die Gc- 
schlechtsgemeinschaft hin angelegl ist und also das proprium humanum gerade nicht 
in ihr bestehl. 

*' So Gen.rab. c.8. als Ausspruch der Lehrer positiv aufgenommen von Mose ben 
Maimon (Maimonides), Fuhrer 11,30, PhB 184b, 1995, S. 212: „Adam und Chawwa 
wurden auf einmal und zwar Rucken an Riicken in Eines verbunden geschaffen. Dieser 
Korper teille sich und die Hdlfte. Chawwa. wurde dann genommen und ihm zugefiihrt “. 
Und der Ausspruch ..Eine von seinen Rippen" (Gen.2.21) bedeutel: Eine von seinen 
Seiten . . Beachte. dafi sie damit deutlich sagen. daft sie gewissermqflen zwei warm, 
obwohl sie nur Einen Korper bildeten. wie die H. Schrift sagt: ., Gebein von meinem 
Gebein und Fleisch von meinem Fleische" (ib.2.23). Vgl auch W. von Soden, TUAT 
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der Entnahme und Ausgestaltung eines notwendigerweise entbehrlichen Glie- 
des erzielen. Daher laBt der biblische Erzahler Gott dem Urmenschen im 
Tiefschlaf eine Rippe 4 ’ entnehmen, aus ihr die Frau bilden und diese dann 
dem Erwachten zu seiner freudigen Uberraschung prasentieren. Man darf sich 
dabei nicht daran storen, dad es in der vorliegenden Erzahlung der Mann ist, 
aus der die Frau erschaffen wird und von dessen Einsamkeit her sie in das 
Blickfeld riickt. Fur diesen „patriarchalischen“ Zug entschiidigt V. 24 mil 
seiner aniiinstitutionellen Tendenz. 50 


III/4. 1994, S. 614, der in Erinnerungan Plat. symp. St. 1 89d 7— 191d 3a die Androgynie 
fur die Anthropogenese im Atramchasis-Epos erwagt. Zur eigentlichen Bedeutung die- 
ses Mythologems in der Rede des Aristophanes bei Platon vgl. G. Kruger, Einsicht und 
Leidenschaft. Das Wesen des platonischen Denkens. Frankfurt am Main 1963 3 , 
S. 119-130. 

49 Vermutlich kniipft das Mythologem an die sieble, bckanntlich rudimentare Rippe 
an . Aus dem Rest hat Gott einst die Frau erschaffen. 

50 Philologische Note: Wenn wir das hebraische Wort zur Bezeichnung der Frau mj a 
( 'I sc ha) in V. 23 mil Marinin Ubersetzt und damit von dem den Mann bezeichnenden 
Wort ( ’Isch) abgeleitet haben, sind wir der in V. 23b vorausgesetzten volksUimli- 
chen Etymologie gefolgt, die ihre Schliisse aus der lautlichen Ahnlichkeit, der Parono- 
masie zieht. Sprachgeschichtlich diirfte es sich bei dem den Mann oder Menschen 
bezeichnenden Wort t'n (’Isch) samt seinem Plural (o-»'a (’ Ischim ) bzw. a-Vte 
CAnaschim) urn ein Pnmamomen handeln. Dabei stellt die zuletzt genannte Form eine 
Sekundarbildung mit prothetischem Alef dar. Neben diesem Nomen begegnet gleich- 
bedeutend das Wort ru; ( Enosch ). Das Nomen diirfte wie dcr Plural des Wortes Frau 
□ '»} ( Naschim ) von der Wurzel NSJIH abzuleilen sein, die uns im akkadischen Nomen 
ni.f6. Menschen, Leuie, begegnet (W. von Sodcn, AHw II, 796b-797a s. v.). Das die 
Frau bezcichncnde Won ist entgegen als ein Primamomen zu bctrachten, dessen Iso- 
morphic sich durch den im Hcbraischcn erfolgten sekundaren Zusammenfall des S mit 
dem i erklart: Es leitet sich von ursemitischcm anta(um ab. das wie das akkadische 
aiiatui m) cigcntlich die Gamn oder Gemahlin bezeichnet.fvgl dazu N. P. Bratsiolis, 
ThWAT I, Sp. 238 f. und F. Maass, ebd., Sp. 373 und W. von Soden. AHw I, 83b s. v. 
astfalu(m). Fugen wir urn der Vollstandigkeil willen hinzu. dafi das klassische. in Gen 
5, 1.3-5 zum Eigcnnamen des Urmenschen gewordene Wort Adam (oyx) von dem Verb 
'adam(oie), rot sein. rot werden. abgeleitet ist. vgl. F. Maass. ebd.. Sp. 82-85. verstehen 
wir das Wortspiel in Gen 2,7a erst richtig: Gott hat den Rotbraunen (Adam) aus der 
losen Krume der Rotbraunen, der Ackererde (Adamd) gebildet. Vgl dazu J. Ploger, 
ThWAT I, Sp. 95-105 und bes. Sp. 95-97 Die Hautfarbe des am Tage auf dem Acker 
oder jedenfalls auBerhalb des Hauses arbeitenden Mannes ist eben wesentlich dunkler 
als die der sich in seinem Inneren aufhaltenden Frau; vgl. z. B. die unterschiedliche 
Hautfarbung von Mann und Frau in agyptischen und griechisch-hellemstischen Dar- 
stellungen und dazu z. B. die Gruppe des Prinzen Rahotep und seiner Gemahlin Nofret 
bei K. Lange und M. Hirmer, Agypten. Architektur. Plastik, Malerei in drei Jahrtausen- 
den, Miinchcn 1955, Taf. 25 bzw. das Mosaik mil dem Satyr und der Nymphe aus der 
Villa des Fauns in Pompeji bei P. Zanker, Pompeji. Stadtbild und Wohngeschmack. 
Kulturgeschichte der Antiken Welt 61, Mainz 1995, Taf.l. 
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In der iiberlieferten Endfassung erreicht die Mylhe von der Erschaffung 
von Mann und Frau ihr Ziel in den V. 23 und 24. Dadurch ist sie anders als 
in ihrer Grundgestalt 31 nicht mehr einseitig auf den Mann hin ausgerichtet, 
sondern lauft auf das Miteinander von beiden hinaus. 52 Die in V. 24 ihren 
Ausdruck findende Unbedingiheit der Beziehung zwischen Mann und Frau 
sollte nicht inslitutionell miBverstanden” und auf ein vorgeschichtliches, dem 
Erzahler als Ideal vorschwebendes Matriarchal oder die geschichtliche, in 
Nordarabien zur Zeit des Propheten Muhammad zum Argemis gewordenen 
uxorilokale Besuchsehe bezogen werden. 54 Sie unterlauft im Hinweis auf die 
elementare Kraft der Licbe vielmehr die patriarchalische soziale Bindung und 
entspricht damit auf ihre Weise der Feststellung im Hohen Lied, daB die Liebe 
stark wie der Tod ist (Hid 8,6). 

5. Anthropologische Grundbegriffe. Eine wissenschaftliche Anthropologie 
diirfen wir im Alien Testament nicht erwarten. Es bleibt auch in dieser Bezie- 
hung im Rahmen und in den Grenzen des aspektivischen Denkens. Eine Be- 
schreibung der auBeren Erscheinung des ganzen Menschen begegnet in ihm 
nur in den Beschreibungsliedem des Hohen Liedes,” eine solche seines Auf- 
baus aus Knochen, den sie verbindenden Sehnen. dem beide umschlieBenden 
Reisch und der es uberziehenden Haut in der Totenfeldvision Ez 37,1-14 in 
den V. 5 und 8. Dabei deckt das Wort Reisch (lya/Basar) zugleich die Mus- 
keln ab, filr die es im biblischen Hebriiisch kein eigenes Wort gegeben hat. 5 * 

DaB der durch das Prophetenwort zusammengefUgte Leib der gottlichen 
Gabe des Lebensodems (Q‘"n tjn/Ruach Hajjim) bcdurfte, war dem in den 
Prophetenmantel schltlpfenden Schriftgelehrten natilrlich bewuBt. Daher laBt 
er Ezechiel diesen lebenschaffenden Geist auf gottliche Weisung in V. 8 f. aus 
den vier Winden herbcirufen. Die Episode zeigt, daB die Grundbedeutung des 
Wortes nn (Ruach) als Hauch oder Wind auch bci seiner psychophysischen 
Verwendung nicht verloren gegangen ist. Wenn die Sprache sich der unan- 
schaulichcn Inncrlichkeit des Menschen zuwendet. muB sie sich unumgang- 
lich solchcr Wortc bcdiencn. die ursprilnglich auBere Erschcinungen oder 
Vorgange bezeichnen. Das verhalt sich im Deutschen nicht anders als im 
Hebraischen. So scheint das deutsche Wort Geist ursprilnglich etwas bezeich- 
net zu haben, was den Menschen in Schrecken versetzt. Daher konnte es zur 
Benennung eines uberirdischen Wesens werden und schlieBlich unter dem 


51 Vgl. dazu oben, S. 286 Anm. 34. 

52 Vgl. dazu C. Westermann, BK 1/1, (1970) 1974 (ND). S. 316 

53 Vgl. dazu C. Westermann, a. a. O., S. 317 f. 

54 Sie trSgt ihren Namen daher. daB die Frau am Ort und im Hause ihrer Eltem bzw 
ihres Bruders wohnen blieb und der Mann sie dort besuchte. Vgl. dazu W. M Watt 
Muhammad at Medina. Oxford 1956 (ND). S. 272-280. 

55 Vgl. Hid 4,1-7 und 5,10-16. 

56 Vgl. dazu auch die Feststellung von E. D. Phillips, Greek Medicine, AGRL, 1971 
S. 148: . . .ancient medicine was mostly ill-informed about muscles. 
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EinfluB seiner antiken Aquivalente das menschliche BewuBtsein in seiner 
mentalen, die Grenzen des Augenblicks transzendierenden Freiheit im Ge- 
gensatz zu seiner Leiblichkeit bezeichnen. 57 Das hat jedoch nicht verhindert, 
daB in der heute auBer Gebrauch gekommenen Bezeichnung des Alkohols als 
Weingeist die Erinnerung an die korperlose Fluchtigkeit einer geistigen Es- 
senz bis in dieses Jahrhundert hinein fortlebte. Im Hebraischen standen fur 
den psychophysischen Sprachgebrauch die Worte ps: ( Nefesch ), nn (Ruach) 
und (a \ILeb) an der Spitze. In der Regel ubersetzt man das erste mit Seele 
und das zweite in dieser Verwendung mit Geist, das dritte aber ganz unpro- 
blematisch mit Herz. Eine genauere Untersuchung fiihrt freilich zu dem Er- 
gebnis, daB zumal die Standardiibersetzung der beiden zuerst genannten Wor- 
te sich nicht in alle Kontexte einfiigt. 

Seiner fundamentalen Bedeutung fur die hebraische Anthropologie gemaB 
setzen wir mit der Erorterung des Wortes ( Nefesch ) ein. Bei ihm hat der 

psychophysische Sprachgebrauch mit der Bedeutung des individuellen Le- 
bensprinzips oder der Seele seine Grundbedeutung Rachen Oder Kehle s> fast 
vollstandig uberdeckt. Sie hat sich gerade noch in Jes 5, 14, 59 erhalten, wo es 
heiBt, daB die Unterwelt ihre Nefesch weit geoffnet und ihr Maul maBlos 
aufgesperrt habe, so daB der Adel und Pobel Jerusalems in sie hinabfuhren. 60 
Aus dieser Grundbedeutung ergibt sich ungezwungen die erste psycho-phy- 
sische Bedeutung als Gier beziehungsweise Verlangen (Ps 13,2; Spr 23, 2). 61 
Als wesentlicher fur den Sprachgebrauch erweist sich jedoch die Beobach- 
tung, daB die Bewegung der Kehle mit dem Atem zusammenhangt und der 
Mensch mit seinem Tode zu atmen aufhort. Von ihr her erklart sich die ein- 
schliigige Bedeutung als Atem (Hiob 4 1 , 1 3) und weiterhin als Lebensprinzip. 
Belebt den Menschen ein als Wehen ( tvqyiJNeschama ) sptirbarer (und an 
kalten Tagen sichtbarer) Atem, besitzt er den Lebensodem (n~' , n trnyi/ 
Nischmat Hajjim). Dank seiner gottlichen Einblasung ist der Urmensch, wie 
es in Anlehnung an die priesterliche Sprache in Gen 2,7 heiBt, 67 eine Nefesch 


57 Vgl. dazu F. Kluge, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache, bearb. 
v. E. Seybold, Berlin. New York 1995 23 , S. 308 s. v. Geist. 

5 * Vgl. dazu J. Pedersen, Israel I— II, 1926 (ND), S. 99-107; A. R. Johnson, Vitality, 
1964 7 , S. 3-22; H. W. Wolff, Anthropologie, 1973 (ND), S. 25^18; R. Lauha, Sprach- 
gebrauch, 1983, S. 50-57, C. Westermann, THAT II, Sp. 71-96 und H. SeebaB, ThWAT 
V, Sp. 531-555. 

59 Vgl. Hab2,5. 

60 Vgl. dazu KTU 1. 5.1,7, wo die Boten des Unterweltgottes Mot, des Todes, Baal 
erklaren, daB er in den Rachen ihres Herren hinabsteigen miisse. 

61 KTU 1.5.1,14 f. 

67 Vgl. Gen 1,20.24; 2,19; 9,10.16; Lev 1 1,10.46. Anders J. Scharbert, Fleisch, SBS 
19, 1966, S. 22 f. und L. Ruppert, Genesis I, FzB 70, 1992, S. 129, die hier anders als 
sonst in der Priesterschrift mit der Bedeutung ein lebendiges Einzelwesen, eine Person 
rechnen. Sie nehmen in Gen 2,19 eine sekundare Angleichung an den Sprachgebrauch 
von P an. Es diirfte sich jedoch in beiden Fallen urn Erganzungen des Endredaktors 
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Hajja , ein Lebewesen geworden. Auf diesem Hintergrund ist es verstandlich, 
daB das Wort Nefesch im Alten Testament iiberwiegend die individuelle Le- 
benskraft Oder das individuelle Leben bezeichnet. 63 Die herkommliche (be- 
reits von der Septuaginta befolgte) Ubersetzung mit Seele trifft die Sache. 
Untersucht man die Funktionen der Seele, so empfiehlt es sich, von der durch 
Aristoteles begriindeten Dreiteilung in ihre nutritiven, sensitiven und noe- 
tisch-voluntativen Fahigkeiten auszugehen. 64 Die erste steht hinter der Rede- 
wendung, daB sich die Nefesch mangels Speise und Trank ergiefit und damit 
den Leib verlaBt, 65 umgekehrt aber bei rechtzeitiger Labung zuruckkehrt. 66 
Aber diesem ernahrenden, nutritiven (dem Openrixov der aristotelischen Psy- 
chologic entsprechenden 67 ) Aspekt tritt der sensitive an die Seite, nach dem 
sie der Sitz der Gefiihle ist. Sehnsucht 68 und Leidenschaft, 69 Liebe und HaB, 70 
Freundschaft und Feindschaft, 71 Teilnahme, 72 Freude 73 und Trauer 74 sind dem- 
gemaB Leistungen der Seele. Ihre identitatsstiftende Kraft bezeugt keine Stel- 
le schoner als 1. Sam 18,1, wo es heiBt, daB sich die Nefesch Jonatans mit der 
Davids verband, so daB er David liebte wie sich selbst (wortlich: wie seine 
Seele). 75 Aber die Seele fiihlt nicht nur, sondem sie weiB (Ps 139,14) und 
erkennt auch, sie besitzt noetische Fahigkeiten (Spr 19, 29). 76 


handeln, der die priesterliche und die jahwistische Urgeschichte miteinander verband. 
Daher bleibt es fraglich, ob man zwischen den beiden Verwendungen in Gen 2,7b und 
2,19 unterscheiden kann. Zum lilerarischen Befund vgl. Chr. Levin, Jahwist, FRLANT 
157, 1993, S. 89 und M. Witte, Urgeschichte, BZAW 1998; anders E.-J. Waschke, 
Untersuchungen, ATh8, 1984, S. 61. 

63 Vgl. z. B Gen 9,10; 19,17; Ex 21,23; Lev 24,18; Dtn 19,21; Jos 2,14; 1. Sam 
19,5; 2. Sam 16,11; 2. Kon 1,13; Jes 44,20; Jer 11,21; Ez 14,14; 18,27; Am 2,15; Ps 
11,5; 25,20; 33,19; 54,5; 72,14; 89,49; 119,81; Spr 6,3; 19,8; Hiob 33,18; Klgl 2,12; 
Est 7,7 und Sir 13,12. 

64 Aristot. anm. 414a 29-415a 13; vgl. dazu z. B. W.K. C. Guthrie, A History of 
Greek Philosophy VI. Aristotle. An Encounter, Cambridge 1 98 1 (ND), S. 285-288 bzw. 
H. Flashar, in: ders., Hg., Altere Akademie. Aristoteles-Peripatos, GGPh3, Philosophic 
der Antike3, 1983, S. 413-417. 

45 Klgl 2,12; Ps 107,5; Spr 25,25; Jes 29,8; vgl. auch Ps 143,6 und Jer 31,25. 

66 Klgl 1,11; Ps 23,5. 

47 Aristot. anm. 412a 14-4 16a 19. 

68 Ps 84,3a; vgl. Ps 42,3. 

64 Vgl. z. B. Ps 10,3; Spr 19,2; Sir 6,2.4 (H:3). 

70 Vgl. Hid 1,7 und 3,1-4 bzw. Ps 17,9. 

71 Ps 17,9 und 27,12. 

72 Vgl. Hiob 30,25 und dazu A. R. Johnson, Vitality, 1964 2 , S. 16. 

73 Vgl. z. B. Ps 84,3b, Jes 61,10; Sir 51,29. 

74 Vgl. z. B. 1. Sam 1,15 f.; 2. Sam 17,8; Jes 38,15; Ez 27,31; Ps 31,8; Hiob 3,20; 
7,11; 10,1; Spr 31,6 und Sir 4,1. 

75 Vgl. 1. Sam 20,17; Dtn 13,7; femer Gen 34,8 und 44,30. 

76 Aristot. anm. 414a 32. 
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Die von Jonatan ini. Sam 20,4 an David genchtete Frage: Was sagi deine 
Seele, daft ich fiirdich tun soil? setzt voraus, daB die Nefesch denkt. DaB sie 
auch als Zentrum der Willensakte belrachtet werden konnte, mag Gen 23,8 
belegen. Hier leitet Abraham seine an die Heihiter in Hebron gerichtete Bitte, 
ihm die Hohle Machpela als Grabstatte zu uberlassen, mit den Worten ein: 
Wenn es in eurer Seele ist, daft ich meinen Toten hinausbringe und begrabe . . . 
Schon Maimonides erkannte, daB der einleitende Konditionalsatz die Bedeu- 
tung Wenn es eurer Meinung und eurem Widen gemdfi ist besitzt. Ebenso 
verwies er z. B. auf Ps 27,12, wo der Beter Gott anruft, ihn nicht der Seele 
und d. h. dem Willen seiner Widersacher preiszugeben. 77 In all diesen Lei- 
stungen erweist sich die Seele als das individuelle Lebensprinzip oder Selbst, 
das den Menschen zur Person macht und seine unverwechselbare Eigenart 
bestimmt. 711 Von der Bedeutung Person oder Selbst leitet sich ebenso der poe- 
tische Gebrauch des mit dem Suffixpronomen versehenen Wortes als ver- 
starktes Personalpronomen 79 wie der in Rechtsurkunden und Listen (mit oder 
ohne Zahlwort) als Personen oder Leute ab.*° So vertritt die Nefesch die ganze 
menschliche Person in ihrer bis zum Tode bestehenden leibseelischen Einheit 
unter dem Aspekt ihrer Lebendigkeit. Daher laBt sich das Wort oft geradezu 
mit Leben ubersetzen. 11 Ihr Geber ist (wie es im Horizont des Schopfungsge- 
dankens nicht anders sein kann), Jahwe. So bekraftigt Konig Zedekia in Jer 
38, 1 6 seinen Jeremia geleisteten Eidschwur bei Jahwe, der uns diese Nefesch 
gemacht hat (Jer 38,16). Doch anders als die Ruach kehrt sie im Tode nicht 
zu Gott zuriick.* 2 Wahrend der Mensch stirbt, verlaBt die Nefesch seinen 
Leib:* 5 Er haucht die Nefesch aus (Jer 15,9), diese verlaBt ihn (Sir 38,23) und 


” Fiihrer 1.42, PhB 184a, 1995, S. 125. 

n Weil das Blut als Silz der Seele gait, konnte der BlutgenuB in Dtn 12,23 mit dem 
der Seele gleichgcsctzl werden; vgl. Lev 17,10-14. 

79 Dabei ist es weilhin cine Ermessensfrage. ob man es noch mit Seele oder schon 
nut tch/dich/stch u. s. w. selbst zu Ubersetzen hat; vgl. z. B. Ps 16,10; 7,3.6; Gen 19,17; 
I. kon 20.31; Jer 18.20 und Spr 11.17. 

*° Vgl. z. B. Gen 45, 1 5. 1 8; 22,25 f.; Ex 1 ,5; Lev 4,2; 7.20.25; 22,4.6. 1 1 ; 23.29; Num 
15,30; 35,11; Dtn 19.6; Jos 10,28; 20,3.9 und dazu auch J. Scharbert, Fleisch, SBS 19, 
1966, S. 62 f. sowie die teilweise heute noch Ubliche Zahlung von Gemeindeghedem 
nach Seelen 

“ Vgl. z. B. Jos 9,24; 2. Sam 23,17; Jer 38,16; Spr 7,20. 

“ Vgl. dazu GAT III. 

,J Der Ausdruck Nefesch met, vgl. z. B Lev 21,11 und Num 6,6, bezeichnet die 
Seele eines Toten. aber nicht, wie weithin angenommen, den Leichnam Ebensowenig 
kann einfaches Nefesch z. B. in Num 9,6 ff. oder Lev 19,28 diese Bedeutung besitzen; 
vgl. dazu D. Michel, ncepcei als Leichnam?, ZAH 7. 1994, S. 81-84. Die Verunreinigung 
komml schon durch die Benihrung mit der Seele des Toten zustande. Das gehl beson- 
ders deutlich aus Num 1 9, 1 4 f. hervor, denn wenn ein offenes GefaB in einem Raum, 
in dem in den letzten sieben Tagen jemand gestorben ist. unrein wird, wird offenbar 
vorausgesetzt. daB sich die Seele in sie fluchten konnte. Zur ublichen entgegengesetzten 
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versinkt ohne den Lebensodem kraftlos geworden in der Erde und das heiGt: 
in der Unterwelt. Aramaisch wurde von der Seele des Toten entweder eben- 
falls einfach als xpdj ( Nafscha ) Oder genauer als nn stx xnn (Ruach Nefesch 
Met) als Geist der Seele eines Toten gesprochen. 84 

Ahnlich wie mit der bdj ( Nefesch ) verhalt es sich mit der nn (Ruach) 
DaB sie eigentlich das Wehen und dann den Wind bezeichnet, zeigen uns die 
formelhaften Wendungen von der □rn nn, vom Wehen des Tages, dem 
Abendwind (Gen 3,8; Hid 4,6), von dem grofien Wind Oder Sturm (Hiob 1,19; 
Jona 1 ,4) und der Ruach Elohim , dem Gottessturm (Gen 1 ,2).“ Der semanti- 
sche Ausgangspunkt entspricht mithin dem des gerade untersuchten Lexems 
Nefesch: Dort war es die sich bewegende Kehle bzw. der Atem, hier ist es die 
bewegte Luft, 87 der Wind. 88 Es laBt sich unschwer nachvollziehen, daB das 
Wort daher auch den Lebensodem ( Ruach Hajjim) bezeichnen konnce. 8 ’ Da- 
her erwartet man mit Recht, daB es zwischen dem psychophysischen Sprach- 
gebrauch von Ruach und Nefesch weitgehende Parallelen gibt. Am Steigen 
oder Fallen des Atems erkennt man die innere Starke oder Schwache, die 
Freiheit oder Bedrangnis des Menschen. Als die Konigin von Saba die Ein- 
zigartigkeit der Weisheit, des Reichtums und der Dienerschaft Salomos er- 
kannt hatte, da war in ihr kein Atem (Ruach) mehr , da blieb ihr vor Staunen 
die Luft weg (1. Kon 10,4 f.). Als Pharao von seinen schweren Traumen 
erwachte, da spiegelte sich die vorahnungsschwere Unruhe in seinem stok- 
kenden Atem (Gen 4 1 ,8; vgl. Dan 2,1). Als Jakob erfuhr, daB sein totgeglaub- 
ter Lieblingssohn Josef noch lebt, da lebte auch sein Atem auf, der in der Zeit 
derTrauer flach geworden war (Gen 45,27). Aus Furcht vor den anriickenden 
Israeliten erhob sich in keinem (Kanaanaer) mehr der Atem, wagten sie nicht 
mehr zu atmen (Jos 2,1 1). Trifft einen Menschen eine Heimsuchung nach der 
anderen, so laBt Gott seinen Atem nicht zuriickkehren, laBt er ihn keinen Atem 
mehr schopfen (Hiob 9, 1 8). Andererseits kehrt die nn (Ruach) zuriick, belebt 


Ansicht vgl. z. B. C. Westermann, THAT II, 1976, Sp. 90 f., der die Bedeulung Leich- 
nam aus der allgemeinen als Person ableitet. 

84 Vgl. 4 Q206 [En'ar] frg. lb i, 1.3 f. = 1 Hen 22,3 bzw. 5 in: The Books of Enoch. 
Aramaic Fragments of Qumran Cave 4. ed. J. T. Milik with collab M Black, Oxford 
1976, S. 229, bzw. J. Maier, Die Qumran-Essener: Die Texte vom Toten Meer II, UTB 
1863, 1995, S. 155. 

85 Vgl. dazu H. W. Wolff, Anthropologie, 1973, S. 57-67 bzw. R. Albertz und C. 
Westermann, THAT II, Sp. 726-753; S. Tengstrom, ThWAT VII, Sp. 385-418, bes. 
Sp. 407-418 und H.-J. Fabry, ebd., Sp. 419-425. 

86 Vgl. dazu oben, §10.5, S. 265. 

87 Fur die unbelebte Luft besitzt das alte Hebraisch keine Bezeichnung. 

88 Vgl. z. B. Gen 8,1; Ex 10,13; Jes 17,13; 40,7; Jer 49,36; Ez 37,9; Hos 13,15; Sach 
2,10; 6,5; Ps 1,4,35,5; 83.14; 147,18; Hiob 4,15; 21.18; Koh 1,6. Sind Tiere wie z.B. 
das Zebra wegen Futtermangels total erschopft, so schnappen sie nach Wind (Ruach), 
wir wiirden sagen: Luft (Jer 14,6). 

88 Vgl. z. B. Gen 6,17; 7,15.22; Ez l,20f.; 10,17; vgl. 42,19. 
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sich der Atem, wenn sich der Durstige in vollen Ziigen salt trinkt, wie es die 
Erzahlung von Simson am Quell von Lechi berichtet (Ri 15.19). 

Auf Riickschliissen von der genau beobachteten Qualitat und Frequenz der 
Atemziige auf bestimmte Gemiitsverfassungen diirfte auch die weitere Ver- 
wendung des Wortes beruhen, die zu seiner Bedeutung Geist fUhrte. Das 
dtlrfte zumal bei seinem ohne Naherbestimmmungen erfolgten Gebrauch in 
der Bedeutung Zorn der Fall sein.® Die Bezeichnung des Zommiitigen oder 
Ungeduldigen als des Kurzen an Atem (nn ik;?) in 14,29 legt diesen SchluB 
nahe: Er atmet nicht gleichmaBig, sondem in Gegensatz zu dem Gelassenen 
stoBweise. 91 Ebenso driickt sich Entschlossenheit in einem festen und stetigen 
Atem aus, so daB nicht naher bestimmtes Ruach auch den Mut bezeichen kann 
(Ez 21,12; Ps 76,13). Ahnliches mag fur den gelten, der einen hochmiitigen 
(Koh 7.8),® langmiitigen (Koh 7,8), ruhigen (Spr 17,27), oder einen bekiim- 
merten Geist (Spr 15,13; 18,19) besitzt: Der eine atmet stelig und kraflig, der 
andere flach und unruhig. Wenn weiterhin von einem zuverlassigen (Spr 
11,13), demiltig/niedrigen (Spr 29,23; Jes 57,15), demiitig/zerschlagenen (Ps 
34,19), demiitig/zerbrochenen (Ps 51,19), eifersilchtigen (Num 5,20), weisen 
(Ex 28,3),” einsichtsvollen (Hiob 20,3), unreinen (Sach 13,2)” oder hureri- 
schen Geist (Hos 4,12; 5,4) die Rede ist, ist die Grundbedeutung zugunsten 
eines verallgemeinemden Sprachgebrauchs als Geist mit der Bedeutung Ge- 
sinnung oder Willensausrichtung verblaBt. Es entspricht dieser Tendenz, daB 
das Wort auch im Sinne von Verstand verwendet werden konnte.” SchlieBlich 
war es in der Poesie moglich, 'nn ( mein Geist ) und '®s j ( meine Seele ) parallel 
zu setzcn. Dabei wurden beide Begriffe zu einer verstarkenden Umschreibung 
des Personalpronomens (Jes 26,9). 96 

Andererseits wurden besondere Fahigkeiten des Menschen als Wirkung 
des gottlichen Geistes verstanden. Dazu gehorte die Gabc der Traumdeutung 
(Gen 41,16.38; Dan 5,1 1-1 6).” Vor allem aber besaB der Konig dank seiner 
Salbung den Geist Jahwes.” Daher gait sein Richtspruch idealiter als unfehl- 


90 Ri 8,3, Spr 25,28; Koh 10,4; vgl. auch Spr 29,1 1 und, auf Jahwe bezogen, Mich 
2,7. 

91 Den Gegensatz bildet in V. 29a der O’sk inj. der Langatmige oder Besonnene. 

92 Vgl. die deutsche formelhafte Bezeichnung eines Hochmiitigen als aufgeblasen. 

91 31,3 und 35,31. 

94 Unter ihm ist dem Kontext gemaB die im Dienst fremder Goiter stehende Pro- 
phetic zu verstehen, vgl. H Graf Reventlow, ATD 25/2, 1993, S. 1 19 z.St. 

95 Vgl Jes 29,24; Mai 2,15 sowie Hiob 20,3 und zu Mai 2,15 H. Graf Reventlow. 
a. a. O., S. 149. aber auch K. Elliger, ATD 25, 1949 (1982*). S. 204. der die Ruach in 
Mai 2,15a auf den Gottesgeist bczieht. 

94 Hier meldet sich das Verblassen des semantischen Unterschieds zwischen Nefesch 
und Ruach in der Spatzeit an, auf den H.-J. Fabry. ThWAT VII. Sp. 422 f. unter Verweis 
auf Sir 16,17 aufmerksam gemacht hat. 

97 Vgl. auch Dan 2,23. 

’* Vgl. S Mowinckel, He that comelh (Han som kommer), trsl. G. W Anderson. 
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bar (Spr 16,10). In der das Ideal verwirklichenden Heilszeit sollte der Geist 
Jahwes dem aus dem Wurzelgeschlecht des davidischen Konigshauses ent- 
stammendem SproB Weisheii und Einsicht, Rat und Kraft, Erkenntnis und 
Furcht Jahwes verleihen und dadurch sein gerechtes, entscheidungsfahiges 
und willensstarkes, kraftvolles und verantwortliches Regiment garantieren 
(Jes 1 1 , l-5). w Entsprechend stellte man sich auch die einstigen Richter Israels 
als mit dem Geist Jahwes begabte Retter ihres Volkes vor. 100 Begreiflicher- 
weise wurde zumal die Gabe der Prophetie als eine Folge der Verleihung des 
Geistes Jahwes verstanden. 101 Man wird sich dabei an die das BewuBtsein 
verandemden ekstatischen Erscheinungen der Gruppenprophetie zu erinnern 
haben, wie sie I. Sam 10,1 Off. und 19,18 ff. (vgl. auch Num 1 1 ,26 ff.) ge- 
schildert werden. 102 Andererseits konnte das Handeln eines von Gott als Werk- 
zeug seines Willens erwahlten Menschen als Folge seiner Einwirkung auf 
dessen Geist verstanden werden. 10 -' Gottes eigener Geist ist freilich so mach- 
tig, daB ihn nichts auf Erden daran hindem kann, seinen Heilswillen durch- 
zusetzen (Sach 4,6ap.7).' w Horen wir in der alteren Zeit geradc nur von dem 
bosen Geist, der von Saul Besitz ergriffen hatte und dessen Wirkungen David 
mit seinem Leierspiel aufheben sollte (1. Sam 16, 14 ff.; 18,10ff.), 105 so be- 
traten im Zusammenhang mit dem sich im Verlauf der Perserzeit durchset- 
zenden Glauben an die zwischen Himmel und Erde vermittelnden Wesen auch 
die bosen Geister in zunehmendem MaBe die Biihne. 106 So soil der Satan 
David zur Siinde gereizt (1. Chr 21,1 ) 107 oder sich Jahwe gar selbst eines 
Liigengeistes aus seinem Hofstaat bedient haben, um den Konig von Israel 
zu verblenden und in dem Krieg mit den Aramaem in seinen Tod zu treiben 
(1. Kon 22,21 ff. par 2. Chr 18,18 ff.).'“ Seit dem Ausgang des persischen 


Oxford 1956. S 65 f und bes T.N. G. Mcttinger, King, CB.OT 8 1976, S. 246-251, 
und dann 1 Sam 10,1 ff.; 11,6; 16,1 ff .Jes II. I ff ; 42,1; PsSal 17,37-40; 18,6-8; vgl. 
auch den Segen fiir den FUrsten der Gemeinde I QSb V.24 f. und fUr den Hohenpricster 
1 QSb 11,23. 

” Vgl. dazu O. Kaiser, ATD 17, 1981 5 , S. 241-245. 

■« Vgl. Ri 3,9.10; 6,34; 11,29 und 13,25; 14,6.9.25; 15,14; vgl. auch 1. Sam 11.6. 

101 Mich 3.8; Jes 48,16b; 61,1; Ez 3.1; 2. Kon 2,9.15; Sach 7,12; 2. Chr 20,14; Num 
11,17.26; vgl. auch Hos 9,7. 

102 Vgl. auch H.-Chr. Schmitt, Prophetie und Tradition. Beobachtungen zur Friihge- 
schichte des israelitischen Nabitums, ZThK 74, 1977. S. 255-272, femer I Kon 18,12; 
Ez 3,14; 11.24 und 37,1. 

103 Vgl. 1. Chr 5,26; 2. Chr 21,16; 36,22 par Esr 1,1; Hag 1.14. 

104 Zur Diskussion und Auslegung vgl. H. Graf Reventlow, ATD 25/2, 1993, S. 61 f. 

105 Vgl. dazu auch O. Kaiser, David und Jonathan. Tradition, Redaktion und Ge- 
schichte in I Sam 16-20. Ein Versuch, EThL 64, 1990, S. 281-296. 

104 Vgl. dazu oben, §6.7, S. 159. 

102 Vgl. dazu oben, §6.7, S. 156. 

101 Vgl. dazu E. Wiirthwein, Zur Komposition von I Reg 22,1-38, in: Das feme und 
nahe Wort. FS L Rost. hg.v. F. Maass. BZAW 105. 1967, S. 245-254 = ders.. Stud, zum 
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Zeitalters aber tritt daneben die Vorstellung, daB Gottes heiliger Geisi sein 
Volk bzw. den Frommen leitet. 10 ’ 

Wenden wir uns dem dritten in Sonderheit psychophysisch verwandten 
Begriff des Herzens ( Leb/Lebab ) zu, so gilt es vorab festzustellen, daB 

es fur die Alien das Zentralorgan schlechthin war. Als solches gait es als Sitz 
der Empfindungen und Wahmehmungen. Wahrend Platon in der Nachfolge 
des pythagoraischen Arztes Alkmaion von Kroton das Gehim als Sitz der 
Seele betrachtete (Tim 44d 3-9; 73b-d), hielt noch Aristoteles an der iiber- 
kommenen Anschauung fest, daB dafiir nur das Herz in Frage kame." 0 Da die 
Israeliten und Juden der alttestamentlichen Zeit von der biologischen Funk- 
lion des Herzens keine angemessenen Vorstellungen besitzen konnten, beruht 
der psychophysische Gebrauch des Wortes Leb bzw Lebab (ahnlich wie der 
von Nefesch) auf Beobachtungen der unterschiedlichen Herzfrequenz: Bei 
Erregungs- und Erwartungszustanden schlagt es schneller, in Trauer und De- 
pression verlangsamt. DemgemaB klingt der vegetative Zusammenhang auch 
in der psychophysischen Verwendung mit. Er kommt am deutlichsten in der 
Vorstellung zum Ausdruck, daB das Herz Zentrum des Lebens (Spr 4,23) und 
wie die Nefesch der Starkung durch Brot und Wein bediirftig sei (Ps 104,5; 
vgl. auch 22,27).'" 

Weil das Herz vor allem als Sitz der GefUhle und des Denkens gait, iiber- 
wog bei ihm der psychophysische Sprachgebrauch. So konnte der Hebraer 
sagen, daB sich sein Herz freut (Ps 13,6), betrlibt (1. Sam 1,10) oder angstet 
(Ps 55,5). 1,2 Freude, aber auch Krankheit, Angst und Schrecken konnen zu 
flattemdem oder beschleunigtem Herzschlag fiihren: So pocht zum Beispiel 
das Herz des sich schwach und kraftlos ftlhlenden kranken Beters heftig (Ps 


deuteronomistischen Geschichlswerk, BZAW 127, 1994, S. 178-216 bzw. ders., ATD 
1 1/2, 1984, S. 257-260. Vgl. weilerhin 2. Kon 19,7 und Jes 19,15 und zur Sadie auch 
oben, §8. S. 207 f. - Geistesgcschichtlich ist die Aufnahme von Besessenheitsvorstcl- 
lungen gegeniiber der weisheitlichen Niichtemheii als eine Regression zu beurteilen 
(vgl. zu ihrem archaischen griechischen Aquivalent, der Vorstellung, daB die Enischei- 
dungen des Menschen von den Gottem bestimmt werden, B. Snell. Der Glaube an die 
olympischen Goiter, in: ders., Die Entdeckung des Geistes. Stud, zur Entstehung des 
europaischen Denkens bei den Griechen. Gottingen 1975 4 , S. 35 f. Andererseits drilckt 
sich zumal in den zunehmenden Differenzierungen im Bereich der bosen und guten 
Engel, wie sie z. B. in 1 . Hen 8 und 20 begegnen, ein RationalisierungsprozeB aus, der 
den Abstand zwischen Gott und Welt zu ilberbrilcken und die Geheimnisse im Leben 
des Einzelnen und zumal Israels auf anschaulichere Formeln zu bringen versucht; vgl 
dazu M Hengel, Judentum und Hellenismus, WUNT 10, 1967 ( 1988 3 ), S. 422-427 und 
weiterhin R. Albertz. Religionsgeschichte Israels, ATD.E 8/2, 1992, S. 653-695. 

,0 ’ Vgl. dazu oben. §8.7, S. 207 f. sowie Jes 63,10 f. 14 und femer Hag 2,5. 

110 Vgl. dazu Aristot. part.an 666a 33 - b 1 und dazu W.K. C. Guthrie, Aristotle. An 
Encounter, A History of Greek Philosophy VI, 1981, S. 295-298. 

1.1 Zur psychophysischen Wirkung vgl. Sir 34 [3 1 1.28. 

1.2 Vgl. zum folgenden auch H. J. Fabry. ThWAT IV, Sp.413-451. 
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38,11), schlagt das Herz der Davididen und ihres Volkes bei der Kunde vom 
Anriicken der Konige von Aram und Israel unruhig, schwankt es wie die 
Baume des Waldes im Sturmwind (Jes 7,2), zerbricht das Herz und schlottern 
die Gebeine des Propheten angesichts des heiligen Gotteswortes und des 
unheiligen Zustandes im Lande (Jer 23,9) Oder zerfliefit das des Beters in 
hochster Todesangst wie Wachs (Ps 22,15). 113 Als Josefs Briider das ihm fur 
das Getreide bezahlte Silber wieder in ihren Sacken fanden, da verliefi sie ihr 
Herz, so dafi sie zitterten (Gen 42,28)."'' Umgekehrt iiberspringt das Herz mit 
seinem warmen Gefuhl in Liebe und Freundschaft gleichsam die raumlichen 
Grenzen. Unserem platten: Du liebst mich nicht!, entspricht im Hebraischen 
das vorwurfsvolle: Dein Herz ist nicht bei mir (-rw px ^a!?)!, mit dem Delila 
Simson das Geheimnis seiner Kraft zu entlocken suchte (Ri 16,15). 115 

Ahnlich wie Nefesch und Ruach werden dem Herz neben den vegetativen 
und sensitiven auch noetische Fahigkeiten zugeschrieben. Daher sagt der Va- 
ter ermahnend zu seinem Sohn (Spr 4,4): Moge dein Herz meine Worte fest- 
halten! Noch in Luk 2,19 heiBt es am Ende der Weihnachtsgeschichte, daB 
Maria alle Worte behielt und in ihrem Herzen bewegte (und das bedeutet: 
bedachte )." 6 So hat das Wort Herz schlieBlich geradezu die Bedeutung Ver- 
stand angenommen. DemgemaB heiBt es im Wahrspruch Spr 15,32: Wer auf 
Ziichtigung hort, gewinnt Herz, und das heiBt: Verstand. Unergriindlich ist 
das Herz der Konige samt ihrem Dichten und Trachten (Spr 14,1), so daB 
niemand ihre Absichten zu erraten vermag. Und wenn ein Tor in seinem 
Herzen spricht und also denkt, es gabe keinen Gott, so beweist er nur, daB er 
es ist (Ps 14,1 par 53,2). 

Dariiber hinaus ist das Herz das Zentrum des Wollens und Begehrens (Ps 
21,3)."’ Als sittlich qualifiziertes vertritt es das, was wir Charakter nennen. 
Daher fleht der Beter zu seinem Gott, er moge in ihm ein reines Herz erschaf- 
fen und in seiner Brust einen festen Geist (Ruach) emeuern (Ps 51,12). Wer 
ein bestandiges oder festes Herz ( 195 J ai;) besitzt, ist ein zuverlassiger 
Mensch (Neh 9,8). Als Zentrum des Denkens und Wollens verrichtet das Herz 
freilich nicht nur das, was Gott und den Menschen gefallt. Denn es kann sich 


113 Vgl dazu auch P. Himert, Maladies et medicine dans 1’Ancien Testament, 
RHpHR 44, 1964, S. 1-29. 

114 Vgl. die deutsche Redensart, daB jemandem das Herz in die Hose rutscht. 

115 Zur Forderung, Gott mit ganzem Herzen und von ganzer Seele zu lieben. vgl. 
oben, §2.6, S. 62 f. 

1,6 Vgl. auch W. Wiefel, ThHK 3, 1988, S. 75 z.St.: Hier wird Maria als Urbild der 
in Lk 8,15 und 11.28 herausgestellten Haltung gezeichnet. 

117 Ein eigentlicher Willensbegriff findet sich erst bei Ben Sira in Gestalt des Wortes 
iir (Jezer), Trieb, Willen\ vgl. Sir 15,14: Als Gott am Anfang den Menschen schuf da 
gab er ihn in die Gewalt seines Widens, und 27,6: Entsprechend der Pflege eines 
Baumes gerat seine Frucht, so auch der Gedanke gerndfi dem Wollen eines Menschen. 
Vgl. dazu G. Maier, Mensch, WUNT 12, 1971, S. 85-95. 
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z. B. gegentiber alien Ermahnungen verharten (Dtn 2,30; Ps 95,8; Spr 28,14) 
bzw. der Mensch es schwer machen und das heiBt: verstocken (Ex 7, 13; 9,35). 
Das setzt voraus, daB der Mensch Herr seines Willens und seiner Entschei- 
dungen ist. DemgemaB laBt der Psalmendichter Jahwe die Festgemeinde er- 
mahnen. ihr Herz nicht zu verstocken und damit die Emsthaftigkeit seiner 
Bundesordnung auf die Probe zu stellen, die dem abspenstigen Israel seine 
Heimsuchungen in Ausssicht stellt (Ps 95,8-1 1). 1,8 Umgekehrt gilt der Gliick- 
wunsch denen, die seine Zeugnisse bewahren und ihn von ganzem Herzen 
suchen (Ps 11 9,2). 119 

Wenn es anderwarts heiBt, daB zwar das Herz des Menschen seinen Weg 
plant, Gott aber seinen Schritt lenkt (Spr 16,9), 120 liegt darin kein Gegensatz. 
Es ist vielmehr Ausdruck der Gottheit des Gottes, die sich den Entscheid iiber 
Erfolg und MiBerfolg alles menschlichen Tuns vorbehait und dabei ebenso 
Tun und Ergehen zusammenbinden wie unbeachtet lassen kann. IJI Will er 
Menschen verderben, so kann er sie verstocken, wie er es nach Ex 9, 1 2; 1 4, 1 7 
im Fall des Pharao 122 und nach Jes 6,10 bei seinem eigenen Volk getan haben 
soil: 12 ’ Sie selzen sich dann iiber seine Forderungen und Drohungen hinweg 
und laufen daher rettungslos in ihr Verderben. 

Als der, der das Herz aller Menschen gebildet hat, weiB Jahwe auch um 
alle ihre Taten (Ps 33,15). Er priift ihr Herz und ihre Nieren und damit das 
verborgene Sinnen und Trachten des Menschen (Ps 17,3; Jer 12,3), 124 um 
ihnen dann nach ihrem Tun zu vergelten (Spr 24,12). Als sich das Exilsge- 
schick Israels in die Lange zog und offenkundig geworden war, daB das 
Gottesvolk von sich aus nicht zu vollkommener Umkehr in der Lage ist, 
richtete es seine Hoffnung darauf, daB Jahwe es trotzdem aus alien Volkern 
sammeln und in das Land Israels zurUckfiihren werde, um ihm dort ein neues, 
gchorsames Herz und einen neuen, bestSndigen Geist zu geben. 125 Das sollte 
bewirken, daB Israel die Satzungen und Rechtssatze seines Gottes hielte und 


118 Da Ps 95 die Anwesenheil Israels in seinem Land voraussetzt und seine sprach- 
liche Nahe zur deuteronomisch-deuteronomistischen Theologie offensichtlich ist (vgl 
J. Jeremias. Kultprophetie und Gerichtsverkiindigung in der spaten KOnigszeit, 
WMANT 35. 1970, S. 126), wird man ihn gegen J. Jeremias. Das Kdnigtum Gottes in 
den Psalmen. FRLANT 141, 1987, S ill wohl doch bereits in die nachexilische Zeit 
zu datieren haben 

119 Vgl. dazu auch oben, §2.7, S. 64 f. 

120 Vgl. auch Spr 21.1. 

121 Vgl. A. Meinhold. Spriiche II. ZBK 16/2. 1991, S. 268 f. z.St. 

122 Vgl dazu auch GAT I. S. 179 f. und zurSache F. Hesse, Das Verstockungsproblem 
im AT. Eine frommigkeitsgeschichtliche Untersuchung, BZAW 74, 1955. 

m Vgl dazu auch O Kaiser. ATD 17, 198I 5 . S. 132 f. 

124 Zu den Nieren als Sitz der Afiekte vgl. z. B. Ps 16,7: Spr 23.15 f.; 1. Makk 3.24 
und Ps 73,21. 

125 Vgl. dazu auch H W. Wolff. Anthropologie. 1973, S. 66 f„ der das neue Herz auf 
die Gewissenhaftigkeit und den neuen Geist auf die Willenskraft bezieht. 
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daher fur immer sein Volk und Jahwe fur immer sein Gott sei (Ez 11,18 f.; 
vgl. 36,26-28).'“ 

Will der Hebraer vom Menschen als Ganzem in seiner bloBen Leiblichkeit 
und Vorfindlichkeit sprechen, bezeichnet er ihn als Fleisch (ica IBasar). m Es 
ist mithin in vielen Fallen gleichbedeutend mit dem Wort Leib. So beschwert 
sich Hiob iiber die ihm von Gott aus undurchsichtigen Griinden auferlegten 
Leiden, indent er ihn fragt, ob seine Kraft die von Steinen und sein Fleisch 
ehem sei (Hiob 6, 12). Noch deutlicher tritt uns diese Bedeutung in dem zumal 
bei Studenten und Dozenten beliebten Wahrspruch entgegen, den der zweite 
Epilogist dem Koheletbuch angefiigt hat (Koh 12,12): Des Biichermachens 
ist kein Ende, und viel Studieren macht den Leib miide. Sollte die Intensivitat 
des Wartens auf Gottes Hilfe ausgedriickt werden, so konnte es in der Klage 
heiGen: Es schmachtet meine Seele nach dir, und es diirstet mein Fleisch (und 
das heiGt: mein Leib) nach dir (Ps 63,5). 

Stellte man das Fleisch in den Gegensatz zu Gott, so gewann es die Be- 
deutung des bloBen und verganglichen Fleisches. In diesem Sinne bekennt 
der Beter sein Gottvertrauen mit den Worten (Ps 56,5): Auf Gott vertraue ich, 
ich fiirchte mich nicht. Was konnte mir Fleisch tun? Alles Fleisch ist eben 
hinfallig, Oder poetisch ausgedriickt, wie Gras (Jes 40,6). 128 In diesem Zusam- 
menhang verdient auch das Prophetenwort Jes 31,3 seine Erwahnung, denn 
es zeigt, daB das Wort unter diesem Aspekt auch die Tiere bezeichnen kann: 

Aber die Agypter sind Menschen und nicht Gott, 

und ihre Rosse sind Fleisch und nicht Geist. 

Was Fleisch ist, ist hinfallige Kreatur, Geist aber das ganze gottliche Leben. 
Daher ist die auf die Agypter und ihre Rosse gesetzte Hoffnung Judas ver- 
geblich. Nur wer sein festes Vertrauen auf Gott setzt oder glaubt (Jes 7,9), hat 
Grand zur Hoffnung. Gott steht alles, was lebt, stehen Menschen und Tiere 
in ihrer Verganglichkeit als alles Fleisch (Gen 6,12.17; 7,2 1 ) 129 gegeniiber 
(Jes 40,6-8). ' M 

Blicken wir zuriick, so erkennen wir, wie jeweils ein Teil des Menschen 
(sei es seine Atemseele oder sein Odem, sein Herz oder sein Fleisch) den 
ganzen Menschen in je spezifischer Weise zu vertreten vermag. Auf physi- 
schen Beobachtungen berahend, entwickelt sich bei den drei ersten ein psy- 
chophysischer Sprachgebrauch, in dessen Entwicklung der Atem zum Leben- 


126 Vgl. dazu oben, S. 207 f. 

122 Vgl. dazu H. W. Wolff, a. a. O., S. 49-56 bzw. G. Gerleman, THAT I, Sp. 376-379 
und N. P. Bratsiotis, ThWAT I, Sp. 850-867. 

128 Vgl. oben. S. 281. 

128 Vgl. aber mit J. Scharbert, Fleisch, SBS 19, 1966, S. 51 auch Lev 13,13 und Num 
8,7, wo es den ganzen Leib einer oder einiger Menschen, bzw. Lev 4,11, wo es den 
ganzen Kadaver eines Tieres bedeutet. 

130 Vgl. oben, S. 281. 
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sprinzip, zur Seele, und schlieBlich zur Person und der Odem zur Gesinnung 
und schlieBlich zum Geist und zu den Geistern wird, wahrend das Herz als 
Lebenszentrum zugleich die Innerlichkeit des Menschen beschreibt. Wer ver- 
suchen wollte, zwischen den mit den drei Begriffen verbundenen psychischen 
Fahigkeiten altemativ zu unterscheiden, geriete in uniiberwindliche Schwie- 
rigkeiten; denn erhatte den aspekthaften Charakterdes vorwissenschaftlichen 
Denkens verkannt. Ebenso ginge es ihm, wenn er gegen die Reduktion von 
Menschen und Tieren auf ihre bloBe Leiblichkeit, wie sie bei dem Sprachge- 
brauch von lira ( Fleisch ) vorliegt, als eine Einseitigkeit protestieren wollte: 
Auf seine blanke und vergangliche Vorfindlichkeit hin betrachtet ist der 
Mensch Fleisch. Als Besitzer einer Seele und Teilhaber an Gottes Odem und 
Wesen, in dessen Brust ein fiihlendes Herz schlagt, ist er mehr. 

6. Der Mensch als Ebenbild und Stellvertreter Gottes aufErden. Er ist Gottes 
Ebenbild und sein zur Herrschaft liber die Erde und das ganze Reich der Tiere 
berufener Stellvertreter. 131 Was oben auf S. 279 f. im Psalmenzitat bereits an- 
klang, erfahrt jetzt in Gen 1 ,26-28 seine Begriindung und Entfaltung: 

26 Und Golt sprach: basset uns Menschen machen nach unserem Bilde wie unser 
Abbild, damit sie herrschen iiber die Fische des Meeres und iiber die Vogel des 
Himmels und iiber das Vieh und iiber alles <Getier> m der Erde und iiber alles 
Gewimmel, das auf der Erde wimmelt. 27 Da schuf Gott den Menschen nach seinem 
Bilde, nach dem Bilde Gottes schuf er ihn, mannlich und weiblich schuf er sie. 28 
Und es segnete sie Gott und sprach zu ihnen: Seid fruchtbar und mehret euch und 
fiillet die Erde und unterwerft sie und herrscht iiber die Fische des Meeres und die 
Vogel des Himmels und iiber alles Getier, das sich auf der Erde regt. 

Schon der Einsatz des gottlichen Schopfungsentschlusses in V. 26a(3 mit sei- 
nem n«?yj ( lasset uns machen) ist umstritten und wird es vermutlich auch 
bleiben. Drei Deutungsmoglichkeiten stehen zur Verfiigung: 133 1.) konnte es 
sich um einen sogenannten pluralis deliberationis , einen Plural der Erwagung 
oder Selbstberatung handeln (vgl. Gen 1 1,7); 2.) konnte hier der vermutlich 
aus der persischen Hofsprache stammende pluralis maiestaticus , der Maje- 
statsplural vorliegen, in dem seither die GroBen der Erde gem zu sprechen 
pflegen. 134 3.) aber konnte es sich um einen pluralis communicativus , einen 
Gemeinschaftsplural handeln (vgl. z. B. Jer 18,18), mit dem Gott den himm- 
lischen Hofstaat in sein Tun einbezieht. Von diesen drei Moglichkeiten schei- 
det die zweite insofem aus, als ein derartiger Verbalgebrauch im Biblischen 


131 Zur neueren Auslegungsgeschichte vgl. z. B. J. J. Stamm, Gottebenbildlichkeit, 
ThSt(B) 54, 1959; C. Westermann, BK 1/1/3, 1968, S. 203-214 und J. Scharbert, 
Mensch, in: FS J. Kardinal Ratzinger, 1987, S. 241-258. 

132 Fiige mit dem Syrer ein irn ein; vgl. V. 24 und 28. 

133 Vgl. dazu GKa §124 f. Anm. 3 - Die Beziehung auf die Trinitat laBt sich trotz 
ihrer ehrwiirdigen Tradition vom historisch-kritischen Exegeten nicht verifizieren. Sie 
gehort zur relecture. 

134 Vgl. 1. Makk 10,19; 11,31; 15,9. 
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Hebraisch nur sehr schwach belegt ist. 135 So wird sich der Ausleger eher 
zwischen dem Verstandnis der Verbform als einer Selbstberatung oder einer 
die Gottersohne oder Engel einbeziehenden Aufforderung zu entscheiden ha- 
ben. Als Parallele fiir die erste Deutung pflegt man sich auf Gen 11,7 und auf 
Jes 6,8 zu berufen. In der Turmbauerzahlung gibt es zumindest keine direkten 
Hinweise darauf, daB Jahwe in Begleitung der Engel herabfahren und mit 
ihrer Hilfe die Sprache der Erbauer des Turms von Babel verwirren will. 136 
In Jes 6,8 ist zwar von den Serafim die Rede. Sie scheiden aber ihrer Funktion 
gemaB als Adressaten der Frage Jahwes aus: Wen soil ich senden und wer 
wird fiir uns gehenl m Von weiteren Himmelswesen ist nicht ausdriicklich die 
Rede. Trotzdem ist es nicht ausgeschlossen, daB sich der Prophet den Konig 
Jahwe nicht allein von den schlangengestaltigen Mischwesen, den Serafim, 
sondem auch von anderen Dienem umgeben vorstellte und Jahwe erst von 
sich selbst in der 1. sing, und dann diese miteinbeziehend in der 1. plur. 
sprechen laBt. 138 So muB es zumindest offenbleiben, ob in Jes 6,8 ein pluralis 
deliberationis vorliegt oder nicht doch ein kommunikativer. 139 Zugunsten der 
Deutung des n®yj (Lasse t uns machen) in Gen 1,26 als eines pluralis delibe- 
rationis beruft man sich in der Regel darauf, daB in der Priesterschrift keine 
Engel erwahnt werden und die Schrift sonst von ihrer Mitwirkung bei der 
Schopfung nichts berichtet. 140 Andererseits wird in der Nachfolge von den 
groBen jiidischen Auslegern wie z. B. Philo 141 und Maimonides 142 die Ansicht 
vertreten, daB hier in der Tat ein kommunikativer Plural vorliege und Gott 
sich an die Engel wende. Zugunsten dieser Annahme laBt sich zum Beispiel 
Gen 3,22 anfiihren, wo Gott die Vertreibung der Ureltem aus dem Paradies 
damit begriindet, daB der Mensch gemdfi seines Wissens um Gut und Bose 
wie einer von uns geworden ist (vgl. 3,5). 143 Hier sind unter den uns ganz 


135 Die beiden Ausnahmen bilden Esr 4,18 und Dan 3,24. 

136 Da Gen 3,22.24 zur selben Redaktionsschicht wie Gen 11,1-9 gehort, ist ein 
SchluB daraus freilich nicht zwingend. 

132 Vgl. O. Kaiser, ATD 17, 1981 5 , S. 132 Anm.70 (lies dort statt GKa §124g ein 
124 f.). 

138 Gegen Kaiser, ebd. 

139 Gegen C. Westermann. BK 1/1, 1974 (ND), S. 200. 

140 Vgl. z.B. A. Dillmann, KeH, 1886 s , S.29f.; E. A. Speiser, AncB 1, 1964, S. 4 
und S. 7 z.St.; C. Westermann, ebd.; W. H. Schmidt, Schopfungsgeschichte, WMANT 
17, 1967 2 (1974 3 ), S. 130; E.-J. Waschke, Untersuchungen, ATh47, 1984, S. 17 und L 
Ruppert. Genesis I, FzB 70, 1993, S. 83. 

141 In De opificio mundi XXIV, 72-76 fiihrt er die sittliche Vortrefflichkeit des Men 
schen auf Gott, die sittlichen Fehler des Menschen jedoch auf das Werk der Dienei 
Gottes zuriick. 

142 Vgl. M. ben Maimon, Fiihrer, PhB 184b, 1995, S. 56 f. Fur Maimonides steht fesl 
daB Gott auBer den stofflosen Vemunftwesen iiberhaupt nichts geschaffen hat, sonderr 
alles durch diese verrichtet (vgl. S. 63). 

143 H. Holzinger, KHC, 1898, S. 10 f.; G. von Rad, ATD 2-4, 1976'° (ND), S. 38. 
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offensichtlich die Himmlischen zu verstehen, die auBer diesem Wissen auch 
das ewige Leben besitzen (V. 22b). Weiterhin isi in unsercm Zusammenhang 
die im Alien Testament hinreichend bezeugte Vorstellung mit in Betracht zu 
ziehen, daB Gott von seinem himmlischen Hofstaat umgeben ist (Ps 29,1 f.; 
89,6.8), sich mit den Gottersohnen als seinem himmlischen Rat berat (Ps 82, 1 ; 
1. Kon 22,19 ff.; Hiob 1,6 ff. ; 2,1 ff.) wie er von ihnen schon bei seinen 
Schopfungswerken gelobt wurde (Hiob 38,7). 144 Vor allem aber gibt die Prie- 
sterschrift zu erkennen, daB sie mehr fiber die himmlische Welt weiB, als sie 
berichtet (vgl. Gen 5,24 und Ex 25,9.40). 

Zugunsten der Annahme, daB in Gen 1,26 in der Tat ein kommunikativer 
Plural vorliegt, laBt sich auch auf eine assyrische Mythe von der Erschaffung 
des Menschen verweisen, in der erzahlt wird, wie sich die Annunnaki (die 
groBen, iiber das Schicksal bestimmenden Gotter) dariiber berieten, was sie 
verandem sollten. Darauf schlugen der Himmelsgott Anu und Enki, der Gott 
der Weisheit, dem Sturmgott Enlil vor, die janusgestaltige Lamga zu schlach- 
ten und aus ihrem Blut die Menschheit zu bilden. 145 Es ware mithin nicht ohne 
religionsgeschichtliche Parallelen, wenn Gott in Gen 1,26 seinen Hofstaat 
aufforderte, mit ihm zusammen den Menschen zu erschaffen. Damit wurde 
betont, daB alle gottlichen Krafte hinter diesem Geschopf stehen, weil es 
berufen ist, ihnen zu gleichen (Ps 8,5 f.). 146 

Denn nach Gottes EntschluB 147 soil der Mensch unwt? , nach un- 

serem Bilde ( Zelem ) wie unser Abbild (Demut) erschaffen werden (vgl. auch 
Gen 5, 1 und 9,6). Das Nomen o^x (Zelem) geht auf die Verbalwurzel abi 1 
zuriick, die im Arabischen die Bedeutungen abhauen, behauen, schneiden 
und sehnitzen besitzt. 14 * Es bezcichnet demnach primiireinen Gegenstand, der 
behauen, herausgeschnitten oder geschnitzt ist. DemgemaB bedeutet es wie 
sein akkadisches Aquivaleni salmu und sein aramaisches ofc| alle Arten von 
plastischen, 149 halbplastischen oder auch nur in die Wand cingeritzten Figu- 


144 Vgl. dazu ausfuhrlich H.-D. Neef, Gottes himmlischer Thonrat. ATh 79, 1994. 

145 Vgl. W. H. Schmidt, a. a. O., S. 128 und AOT 2 , S. 135. 

144 Vgl. in diesem Sinne z. B. Franz Delilzsch, Neuer Commentar uber die Genesis, 
Leipzig I887\ S. 64 f.; H. Holzinger, a. a. O.; H. Gunkel, HK 1/1. mO^NDLS. Ill, 
O. Procksch, KAT 1. 1924 w , S. 448; J. Skinner, ICC. 1930 2 , S. 31; W. Zimmerli, Urge- 
schichte. ZBK. I967 3 , S. 72; G. von Rad. a. a. O. 

147 Vgl. V. 28. 

144 KBL3 963a s. v. bzw. 1770a s. v. und weiterhin S. Schroer, Israel, OBO 74, 1987, 
S. 322-332 und auch zum folgenden F. J. Stendebach. ThWAT VI, Sp. 1046-1055. 

I4 ’ So z. B Nachbildungen von Mausen und Beulen 1. Sam 6,5.11; Gotzenbildcr 
Num 33.52; 2. Kon 1 1,18 par 2. Chr 23,17; Ez 7,20; 16.17-19 und Dan 3.3 ff. (aram ); 
vgl. dazu S. Schroer, Israel, OBO 74, 1987, S. 189-195; vgl. auch den Traum Nebu- 
kadnezars von dem Standbild aus vier Metallen in Dan 2.31-35 und dazu S. Schroer, 
S. 237 f. 
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ren 150 und Symbolen. 151 Das parallel zu Zelem stehende mai ( Demut ) ist von 
dem Verb mi, ahnlich sein, gleichen, abgeleitet. 152 Auch hier ist die kontex- 
tuelle Verwendung fur die Feststellung seiner Bedeutungsbreite aufschluB- 
reich: 2. Kon 16,10 wird berichtet, daB Konig Ahas bei seinem Zusammen- 
treffen mit dem assyrischen GroBkonig Tiglatpileser III. in Damaskus einen 
Altar gesehen hatte. Von diesem hatte er dem Priester Urija eine Demut und 
eine Tabnit als Vorlage fur die Errichtung eines entsprechenden Altars im 
Jerusalemer Tempel geschickt. 153 Nach Ex 25,9.40 scheint es sich bei der 
Tabnit um eine mit einer MaBangabe versehene Bauzeichnung, um einen 
Bauplan gehandelt zu haben (vgl. auch 1. Chr 28,1 1 f.19). 154 Weiterhin kann 
das Wort jede Art von Nachbildung oder Ahnlichkeit bezeichnen, sei es kor- 
perliche Ahnlichkeit (Ez 1,26; 8,10; 10,21), sei es figiirliche oder sonstige 
Abbildlichkeit (Dtn 4, 1 6— 1 8; ISS Jes 44,13). Also diirfte Ahas entweder ein 
Modell und einen Bauplan oder, sofem man den Ausdruck als Hendiadyoin 
versteht, ein maBstabgetreues Modell oder einen entsprechenden Bauplan des 
Altars nach Jerusalem gesandt haben. Fur den Sprachgebrauch des Wortes 
D'mut bleibt also die Bedeutung der Abbildlichkeit entscheidend. 

Daraus folgert, daB der Mensch nach Gen 1,26 f. als ein plastisches Abbild 
der Himmlischen erschaffen worden ist. Oder um es drastischer auszudriik- 
ken: Der Mensch ist nach der Uberzeugung des Priesters eine verkleinerte, 
vollplastische Kopie Gottes und seiner himmlischen Diener, der Engel. 156 An 
diesem Wortsinn von Gen 1,26a ist nicht zu riitteln, und statt ihn wegzudis- 
putieren, sollte man lieber fragen, was er bedeutet, statt sich durch eine dem 
Sachverhalt unangemessene Polemik gegen die groBen Ausleger der Bibel, 
Lehrer der Kirche und Philosophen zu disqualifizieren. Zwischen dem Bil- 
derverbot, das die Verwendung von Kultbildem jeder Art untersagt, 157 und der 
Vorstellung von Jahwes Kabod, seiner iibersinnlichen, flammenden Lichtge- 
stalt ist zu unterscheiden (Ez 1,22-28). 158 Wenn die Gestalt des Menschen in 


150 Wie z. B. die roteingefarbten Ritzfiguren der Chaldaer Ez 23,14. 

151 Des Stemgottes Kajwan, des Saturn; vgl. dazu R. Borger, ZAW 100, 1988, 
S. 70-80 und O. Loretz, ZAW 101, 1989, S. 286-289. 

152 Vgl. KBL3 216b s. v. bzw. H. D. PreuB, ThWAT II, Sp. 266-277. 

153 Vgl. dazu auch H. Spieckermann, Juda unter Assur in der Sargonidenzeit, 
FRLANT 129, 1982, S. 366-369 und E. Wurthwein, ATD 11/2, 1984, S.390f. 

154 Bei dem Wort handelt es sich um eine Nominalbildung mit einem T-Prafix von 
dem Verb ni^, bauen\ vgl. KBL3 S. 1 55 1 b— 1 554b s. v.; S. Schroer, OBO 74, S. 336 f. 
und S. Wagner, ThWAT I, Sp. 704-706. 

155 Vgl. dazu oben, §7.6, S. 177. 

156 Vgl. auch S. Schroer, OBO 74, S. 331 f., die zu Recht betont, daB mit Zelem dem 
Aspekt der Vergegenwartigung des Dargestellten die konkrete Vorstellung eines plasti- 
schen Bildes dem abstrakten Gedanken ganz geopfert wurde, wahrend Demut vor allem 
den funktionalen Aspekt originalgetreuer Wiedergabe betonte. 

152 Vgl. oben, §7.4, S. 173 f. 

Vgl. dazu oben, §8.5, S. 194. 
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Gen 1 ,26 f. von der Gottes und der Himmlischen abgeleitet wird, handelt es 
sich nicht um einen torichten Anthropomorphismus, hinter dem sich fiir den 
aufgeklarten Geist nichts anderes als die Projektion des Menschen an den 
Himmel verbirgt. lv> Wir miissen uns vielmehr daran erinnem, daB sich die 
Alten etwas Reales nicht als gestalt- und substanzlos vorstellen konnten. So 
war z. B. noch fiir die Stoiker das gottliche nvEiipa (der den xoapo? durch- 
waltende Geist oder Zeus) ein ewig entbrennendes und vergliihendes Feuer. 160 
Erst wenn Gott konsequent transzendent gedacht wird, ist es moglich, jeden 
Gedanken der Korperlichkeil Gottes hinter sich zu lassen, wie es zum Beispiel 
bei Maimonides der Fall ist. 161 

Mithin gilt es zu fragen, welche Bedeutung das biblische Mythologem von 
der Gottebenbildlichkeit des Menschen impliziert. Die religionsgeschichtli- 
che Fiihrte fiihrt (wie schon aufgrund von Ps 8,6 zu erwarten ist) zuriick zur 
Konigstheologie, die vermutlich in der ganzen Levante unter agyptischem 
EinfluB stand. In der Tat finden sich die eindeutigsten und ihrer Zahl nach 
meisten Zeugnisse fur die Vorstellung, daB dcr Konig ein Abbild und damit 
der Reprasentant des hochsten Gottes auf Erden ist, in der agyptischen Ko- 
nigstheologie.'“ Es gibt in den agyptischen Texten gerade drei Belege, in 
denen ein Priester als Ebenbild Gottes bezeichnet wird. Das geschieht im 
Blick auf sein kultisches Rollenspiel, in dem er ein gottliches Handeln aus 
der Urzeit nachahmt. 1 " Dabei muB man sich vergegenwartigen, daB die agyp- 
tischen Priester in ihrem kultischen Handeln den Konig vertraten. 164 Die Be- 
zeichnung des Konigs als Ebenbild des Gottes Re oder Amun begegnet zumal 
inTextender 18. und 19. Dynastie(ca. 1550-1 190 v.Chr.). Als erstes Beispiel 


151 Vgl. L. Feuerbach. Das Wescn des Chnstentums( 1849’), hg. v. W Schuffenhauer. 
I, Berlin 1956, S. 51,10: Das Bewufltsein Gottes ist das Selbstbewufitsein des Menschen, 
die Erkenntnis Gottes die Selbsterkenntnis des Menschen. bzw S. 53,8-16: Das gottli- 
che Wesen ist nichts andres als das menschliche Wesen oder besser; das Wesen des 
Menschen, abgesondert von den Schranken des mdividueUen, d. h. wtrklichen, letbli- 
chen Menschen, vergegenstandlicht, d. h. angeschaut und verehn als ein andres, von 
ihm unlerschiednes, eignes W?jen - alle Bestimmungen des gottlichen Wejenr sind 
darum Bestimmungen des menschlichen Wesens (Sperrungen in der Vorlage aufgeho- 
ben). 

“° Zur stoischen Physik vgl. P. Steinmetz, Die Stoa, in: H. Flashar. Hg., Die Hellc- 
nistische Philosophic II, Die Philosophic der Antike 4, GGPh\ Basel 1994, S. 535-540. 

161 Vgl. Moshe ben Maimon. Fiihrcr 1,35, PhB 184a, 1995, S. 1 1 1 f. Daher verstehl 
er das Wort Z elem in Gen 1.26 auf die die Art bildende Form und mithin die Vemunft- 
erkenntms (vgl. 1,1. a. a. O., S. 28 f.). 

“ J Vgl. dazu die Nachweise bei W. H. Schmidt, Schopfungserzahlung, WMANT 17, 
1967 (1974 5 ), S. 136-140 und jetzt vor allem B Ockinga. Gottebenbildlichkeit, AAT 
7, 1984, bes. S. 101-124. Zu den mesopotamischen, der Hofsprache angehorenden 
Belegen vgl. A. Angerstorfer. Ebenbild, BN 88, 1997, S. 47-58. 

165 B. Ockinga, AAT 7, S. 101-106 

IM Vgl. R. Gundlach, Pharao. 1998. S.9f. 
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sei hier zunachst kommentarlos aus einer Inschrift Thutmoses III. auf einem 
Denkstein in Serabit el-Chadim zitiert : 165 

Der vollkommene Gott, Herr der Freude, Herr der Kronen, 
der die Krone von Oberdgypten ergriffen hat, der die 
beiden Machtigen in Leben und Wohlsein vereinl hat, 
das Abbild ( tj.t Res, sein Sprofiling. den er eingesetzt hat, 
dafi er die beiden Ufer beherrsche. 

Als zweites Beispiel sei ein Atonhymnus aus dem Grab des May herangezo- 
gen, in dem das Handeln des Sonnengottes Aton an Konig Echnaton wie folgt 
geriihmt wird : 167 

Deine (Atons) Strahlen sind iiber deinem 
glanzenden Abbild (tj.t), 
dem gerechten Herrscher, der aus der Ewigkeit 
hervorgekommen ist, 

indem du ihm deine Lebenszeit, deine Jahre, 
gegeben hast. 

Die Inschrift Thutmoses III. zeigt, daB die Rede von der Gottebenbildlichkeit 
seiner Herrschaft die Wiirde der Stellvertretung des Sonnengottes zu- 
schreibt . 168 Nachdem der Gedanke der Gottessohnschaft im Mittleren Reich 
vor allem die Verantwortlichkeit des Sohnes gegeniiber dem Vater betont 
hatte, unterstreicht nun das Mythologem der Gottebenbildlichkeit des Konigs 
seine Wesensverwandtschaft mit dem Gott . 169 Das findet in der Kronungsin- 
schrift Haremhebs seinen direkten Ausdruck : 170 Der Konig ist 

Abbild (tj.t) Gottes beziiglich seines <Wesens> 

in den Augen dessen, der sein ehrfurchtgebietendes Wesen erkennt. 

Daher gilt der Konig nicht nur deshalb als Abbild Gottes, weil er wie dieser 
handelt, sondem auch weil er mit diesem wesensverwandt ist.' 1 ' Dieser Ge- 
danke der Wesensverwandtschaft zwischen Gott und Konig trat in der Amar- 


165 Urk.IV 886.16 ff., zit. nach B. Ockinga, a. a. 0., S. 109. 

166 Die Ubersetzung des agyptischen Wortes tj( ist vom Verfasser hier und in den 
weiterhin nach B. Ockinga zitierten Texten eingesetzt, die Schreibweise mit j folgt A. 
Erman/H. Grapow, Worterbuch der Aegyptischen Sprache, Berlin 1957 3 , S. 299 f., da 
das i-Alef-Zeichen nicht zur Verfiigung steht. 

167 M. Sandman-Holmberg. Texts from the Time of Akhenaten, BAe 8, 1938, 
59.10-11, zit. nach B. Ockinga, a. a. O., S. 117. 

168 Vgl. auch die Deckeninschrift Sethos I. in Abydos (RI I 161,15) bei B. Ockinga, 
AAT 7, S. 113: tj( Res, das Amun eingesetzt hat zum einzigen Herm selbst,/ um die 
Konigsherrschaft auszuiiben [an der Spitze] der beiden Lander. Zum Verhaltnis zwi- 
schen dem Pharao und dem Sonnengott vgl. auch R. Gundlach, Pharao, 1998, S. 1 1-13. 

169 B. Ockinga, AAT 7, S. 134-137. 

170 Urk.IV 21 14.2; B. Ockinga, S. 1 15 f. 

171 B. Ockinga, S. 116. 
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nazeit notgedrungen in den Vordergrund. Denn man wuBte den Gott Aton 
zwar im Licht leibhaftig gegenwartig, konnte ihn aber gerade deshalb nicht 
in leiblicher Gestalt darstellen. 172 Es gehorte dagegen zu den Stereotypen der 
Darstellung des Konigs, daB die Sonnenscheibe Atons ihn bestrahlte. 173 Zwar 
belebte die Sonne nach der Amama-Theologie die ganze Welt, 174 doch gleich- 
zeitig fehlten ihr alle personalen Ziige. Daher nahm der Konig die Rolle des 
personlichen Schicksalsgottes auf der sozialen Ebene fur sich in Anspruch: 
Er gibt seinen Verehrem Nahrung. Reichtum, gesellschaftliche Stellung und 
Ansehen und schlieBlich das Grab. 175 Aber bekanntlich blieb die Sonnenreli- 
gion Echnatons eine Episode: Mit ihrem theologischen Materialismus in Ge- 
stalt der Konzentration aller Gottlichkeit auf die Sonne und auf den Konig 
als ihrem wesensverwandten Mitregenten war sie nicht nur anthropozen- 
trisch, sondem letztlich regiozentrisch. Und daran ist sie mit Recht geschei- 
tert. Wichtiger ist, daB das Mythologem in seiner klassischen Form bis in die 
Perserzeit lebendig geblieben und selbst auf Dareios 1. iibertragen worden ist. 
In der agyptischen Fassung seiner in Susa entdeckten Inschrift wird er als der 
bezeichnet, den Atum gezeugt hat, lebendes Abbild des Re, den er auf seinen 
Thron gesetzt hat.' 16 

Blicken wir zuriick, so wird deutlich, daB das agyptische Mythologem von 
der Gottebenbildlichkeit des Konigs die Vorstellung impliziert, daB er dank 
seiner Wesensahnlichkeit die mythische Rolle des hochsten Gottes auf Erden 
nachspielt und seine Herrschaft dadurch legitimiert ist. Als Ebenbild Gottes 
ist er von diesem zur Herrschaft berufen. Sowie wir nicht nur auf Gen 1,26a, 
sondern auch auf V. 26b blicken, wird die Entsprechung so deutlich, daB die 
Annahme der Abhangigkeit der priesterlichen von der agyptischen Vorstel- 
lung unabweisbar ist. Was in Agypten dem Konig vorbehalten war, wird in 
Israel auf alle Menschen bezogen und damit demotisiert.' 77 Denn in V. 26b 


177 Vgl. J. Assmann, Ma’at, 1990, S. 233. 

171 Vgl. z. B. den Klappaltar aus Kalkstein, Kairo, bei W. Wolf, Die Kunsl Agyptens. 
Gestalt und Geschichte, Stuttgart 1957, S. 51 1 Abb.488 (vgl. auch S. 507 Abb.484 und 
S. 509 Abb.486) Oder das Altarrelief aus Kalkstein im Agyptischen Museum, Staatliche 
Museen Berlin, bei E. H. Gombrich, Geschichte der Kunst, Frankfurt am Main 1996 16 , 
S. 67 Abb.40. 

174 Vgl. die Bearbeitung von J. Assmann, TUAT 11/6, 1991, S. 852: Die Erde entsteht 
auf demen Wink, wie du sie geschaffen hast:/ du gehsl auf fur sie - sie lebenf du gehst 
unter, sie sterben./ Du bist die Lebenszeit selbst. man lebt durch dich. 

175 Vgl. dazuC. Aldred, Akhenaton - Pharao of Egypt, New Aspects of Archaeology, 
London 1968, zit. nach der dt. Ubers. von J. Rehork, Echnaton. Gott und Pharao Agyp- 
tens, Neue Entdeckungen der Archaologie, Bergisch Gladbach 1975 2 , S. 201 f.; J. Ass- 
mann, Zeit und Ewigkeit im Alien Agypten, AHAW.PH 1975/1, 1975, S. 58-61 und 
ders.. Ma’at, 1990, S. 231-236. 

176 Text 2,1, bearb. v. U. Kaplony-Heckel, TUAT 1/6, 1985, S. 610. 

177 Ob das Mythologem von den Priestem unmittelbar aus der agyptischen Konig- 
stheologie entlehnt Oder ihnen durch entsprechende Elemente der judaischen Oder pho- 
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wird deutlich, daB es auch in der Gottebenbildlichkeit der Menschen um die 
Ermoglichung und damit zugleich die Legitimierung ihrer Herrschaft liber 
die Tiere und die Erde (V. 28a) geht. Denn Gott ruft zur Schaffung der Men- 
schen als des Ebenbildes der Himmlischen auf, damit sie herrschen iiber die 
Fische des Meeres und iiber die Vogel des Himmels und iiber das Vieh und 
iiber alles < Wild> der Erde und iiber alles Getier, das sich auf der Erde regt. 

Damit ist aber auch bereits gesagt, worin die Gottahnlichkeit des Menschen 
in den Augen des Priesters besteht: 178 Es geht ihm letztlich nicht darum, daB 
die Menschen physisch den Himmlischen gleichen, sondem darum, daB sie 
wie diese die Fahigkeit zur Herrschaft besitzen. Um das in unsere heutigen 
anthropologischen Vorstellungen zu iibersetzen, brauchen wir lediglich zu 
fragen, was den Menschen von den Tieren unterscheidet und ihm die Herr- 
schaft iiber sie ermbglicht. Die Antwort liegt auf der Hand: Es ist sein Geist 
als die seine Sonderstellung ermoglichende Fahigkeit, sein Jetzt und Hier zu 
transzendieren. Als Geist besitzt er eine exzentrische Positionalitdt im Jetzt 
und Hier.' 1 ' > Allein als solcher vermag er sich selbst und seine Welt zu objek- 
tivieren 180 und daher auch zu beherrschen. Denn Herrschaft setzt voraus, daB 
sich der Mensch einen Uberblick iiber seinen Machtbereich und seine Macht- 
moglichkeiten verschaffen, die Situation erkennen, einen EntschluB fassen 
und dank seines Widens durchsetzen kann. Diese Konstitution des Menschen 
bezeichnet man als Geist. Sie schlieBt nach dem Gesagten Vemunft, Urteils- 
kraft und Widen ein. Daher hat Thomas von Aquin mit Recht erklart: Excellit 
autem homo omnia animalia quantum ad rationem et intellectum. Unde 
secundum intellectum et rationem, quae sunt incorporea, homo est ad imagi- 
nem Dei . 181 

In dieser formalen Freiheit sind wir Menschen Gott ahnlich , aber keines- 
wegs gleich. Dabei verlangt der Unterschied zwischen formaler und realer 


nizischen Konigstheologie vermiltelt worden ist, laBt sich angesichts des Schweigens 
der Quellen nicht entscheiden. DaB achamenidische Vermitllung nicht ausgeschlossen 
ist, zeigt U. Riitersworden, Dominium. BZAW 215, 1993, S. 124-126. 

178 Vgl. dazu auch O. Kaiser, Mensch, ZThK 33, 1991, S. 99-111 = BZAW 261, 
1998, S. 43-55. 

178 H. Plessner, Die Stufen des Organischen und der Mensch, SG 2200, 1975 3 , 
S. 288-308, bes. S. 303-306 und dazu O. Kaiser, Die Rede von Gott am Ende des 
20. Jahrhunderts, in: Die Rede von Gott und Welt. Religionsphilosophie und Funda- 
mentalrhetorik, hg.v. K. Giel und R. Breuninger, Bausteine zur Philosophic 10, Ulm 
1996, S. 9-32, bes. S. 24-27 = ders.. BZAW 261, 1998, S. 258-281. 

180 H. Plessner, a. a. O., S. 305 f. 

181 Der Mensch iiberragt aber alle anderen Lebewesen durch seine Vernunft und 
seinen Verstand. Also ist er Ebenbild Gottes nach seiner Vemunft und seinem Verstand. 
Die aber sind unkorperlich. Summa Theologia I, quaestio 3,1, zit. nach der Deutschen 
Thomas-Ausgabe, libers, von Dominikanem u. Benediktinem Deutschlands und Oster- 
reichs, I, (1934), GrazAVien/Koln 1982 3 , S.55; vgl. auch M. ben Maimon, Fiihrer 1, 1 , 
PhB 184a, 1995, S. 29 f. 
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Freiheit Beachtung: Formale Freiheit ist Ermoglichung realer Freiheit. Reale 
Freiheit aber verwirklicht oder venvirkt ihre Moglichkeit, indem sie dem 
Wink des sich ihr in seiner Verborgenheit offenbarenden Gottes im Ruf des 
Gewissens folgt oder sich ihm versagt. Gegliickte Freiheit und gegliickte 
Herrschaft waren nach Gen 1 ,26 f. also solche, die um ihre Stellvertreterschaft 
Gottes wissen. Sie setzen ein als purissima spes, als reinste Hoffnung zu 
definierendes Grundvertrauen voraus (Ps 37,5) und damit Glauben an Gott 
als den Herm unserer Gegenwart und Zukunft (Jes 7,9). 

Mithin stehen wir vor der Frage, ob wir die in dem Segenswort in V. 28 
auf die Unterwerfung der ganzen Erde ausgedehnte Herrschaftszuweisung 
richtig verstehen, wenn wir sie nur formal betrachten: Und Gott segnete sie 
und Gott sagte zu ihnen:„Seidfruchtbar und mehret euch und Juliet die Erde 
und unterwerft sie und herrscht iiber die Fisc he des Meeres und iiber die 
Vogel des Himmels und iiber <das Vieh> und iiber alles Getier, das sich auf 
der Erde regt." Das mit unterwerfen ubersetzte Verb ® 33 ( kabasch ) und das 
mit herrschen wiedergegebene rrji (rada) bezeichnen beide primar eine mit 
dem FuB ausgeiibte Tatigkeit: Das erste besitzt in akkadischem kabasu(m), 
betreten, festtreten, durchschreiten, niedertreten , zertreten'* 2 und im arabi- 
schen kabasa, treten, driicken, pressen' 12 seine Verwandten. Das zweite ent- 
spricht akkadischem redu(m) I, mit den Hauptbedeutungen begleiten, fiihren, 
verfolgen, leiten m und herrschen. Agyptisches rd, FuJ3, m scheint den Aus- 
gangspunkt der Entwicklung zu signalisieren. 186 Wendet man das unbesehen 
auf Gen 1,28 an, so wiirde den Menschen aufgetragen, die Erde zu betreten 
und auf dieTiere zu treten, und das heiBt: sie zu beherrschen. 187 Sachlich ginge 
es dabei um zwei Herrschaftsakte, namlich erstens um die Unterwerfung der 
Erde als dem Lebensraum des Menschen 188 und zweitens um die Herrschaft 
iiber die Tiere, die ihnen diesen Lebensraum streitig machen. 189 Doch fiigt 
sich diese Deutung nicht in den Rahmen der in V. 29 f. folgenden Speiseord- 


182 AHw I, 415a-416a. 

183 KBL3 439a s. v., vgl. H. Wehr, Arabisches Worterbuch fiir die Schriftsprache der 
Gegenwart, Wiesbaden 1958 3 , 722b s. v. 

184 AHw II, 965a-966b. 

185 A. Erman/H. Grapow, Worterbuch II, 1957 2 , S. 461. 

186 M. Gorg, Alles hast du gelegt unter seine FiiBe. Beobachtungen zu Ps 8,7b im 
Vergleich mit Gen 1,28, in: Freude an der Weisung des Herm. Beitrage zur Theologie 
der Psalmen. FS H. GroB, hg.v. E. Haag und F.-L. Hossfeld, SBB 13, 1986, S. 125-148, 
hier S. 144; vgl. U. Riitersworden, a. a. O., S. 102. 

187 Vgl. z. B. Gen 9,7 conj.; Ps 72,8; 1. Kon 5,4.30; Jes 14,2; Ps 68,28; Lev 26,17; 
Ez 29,15; Lev 25,43. Die Bedeutung niedertreten diirfte dagegen in Jes 14,6; Ez 34,4 
und Neh 9,28 vorliegen. 

188 So U. Riitersworden, a. a. O., S. 103; vgl. zu dieser Bedeutung auch 2. Sam 8,11. 

189 So U. Riitersworden, a. a. O., S. 108; vgl. Gen 9,2 sowie zur Gefahrdung des 
Lebensraums durch die Tiere Lev 26,22, vgl. V. 6. und Jes 1 1 ,6-8. Zum Konig als Herrn 
der Tiere vgl. U. Riitersworden, a. a. O., S. 109-115. 
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nung ein, die einen universalen Frieden zwischen den Menschen und den 
Tieren voraussetzt. In ihr werden den Menschen Obst und Pflanzensamen, 
(Getreide und Hiilsenfriichte), den Tieren aber das Kraut des Feldes zugewie- 
sen. Man wird sich also an die ebenso in der assyrischen wie in der alttesta- 
mentlichen Konigsideologie verankerte Verwendung des Verbs redu m bzw. 
rada an die allgemeine Bedeutung herrschen zu erinnem haben. Sie begegnet 
im Alien Testament in Ps 72,5.8 und 1. Kon 5,4 im Horizon! der Vorstellung 
einer universalen und gerechten Friedensherrschaft des Konigs.” 1 Milhin be- 
deutet Herrschen in V. 28 keineswegs Toten und Auffressen,' 92 sondern ein 
Grenzen-Setzen, In-Dienst-Nehmen und Leiten.' n 

Nach Gottes Willen soil der Mensch als sein Ebenbild sein koniglicher 
Statthalter auf Erden sein. Daraus ergibt sich fur ihn der universale Herr- 
schaftsauftrag liber die drei in V. 28b genannten Lebensbereiche unter dem 
Himmel, auf der Erde und im Meer. Die erste Pflicht des Herrschers ist es, 
fiir die Sicherung des Lebens seiner Untertanen und damit fiir den inneren 
und auBeren Frieden zu sorgen. Da ein AuBenbereich hier nicht in Betracht 
gezogen werden kann, geht es also um ein Leiten und Eingrenzen, das jeder 
Art ihren Lebensraum und ihr Lebensrecht sichert. In diesem Sinne legitirniert 
V. 28b die gerechte und religios limilierte Herrschaft des Menschen in der 
Welt. Auf eine weitergehende Konkretisierung hat der Priester verzichtet (und 
nach unserem heutigen Verstandnis der Tierwelt auch verzichten miissen), 
weil es ihm um den Entwurf einer Gegenordnung zur faktischen Wirklichkeit 
ging. iw 


1.0 KBL3 1 1 10b s. v. Im Blick auf diese Bedeutung ist die von B Janowski. Herr- 
schaft liber die Tiere. Gen 1,26-28 und die Semantik von nr, in Biblische Theologie 
und gesellschaftlicher Wandel. FS N. Lohfink, 1993, S. 189 ins Blickfcid gertlcktc, in 
ncuassyrischen Konigsinschriften begegnende formelhafte Wendung murteddu (Part 
Gtn von redu) kalli trundle, der idle Lander beherrschl von besonderer Relevanz. Dabei 
wird die Herrschaft z. B in der Monolith-lnschrift Salmanassars III. mil der des Son- 
nengottes verglichen (ARAB 1, 596 bzw. E. Michel. Die Assur-Texte Salmanassars III 
(858-824). 6. Fortsetzung. WO 2, 1954/59, S. 27-45, hier S. 29) und mithin seine im 
vorausgehenden Abschniu der lnschrift (ARAB I, 595) ausdnicklich genannte Legiti- 
mation durch jenen vorausgesetzt. 

1.1 Vgl. dazu auch H.-J. Zobel, ThWAT VII, 1993, Sp. 353-357. 

1.2 So bereits Karl Budde. leider ist mir der Ort seiner AuBerung entfallen 

1.3 Damit nehme ich Abschied von dem eindmcksvollen Versuch von E. Zengcr, 
Gottes Bogen. SBS 112. 1983, S. 90-%, die Stelle vom Hirtcnamt des Komgs her zu 
erklaren und einseitig auf die Schutzfunktion dcs Menschen gegenuber den Tieren zu 
beziehen, wie ich es in NZSTh 33, 1991. S. 107 mil Vorbehalt aufgenommen habe 

1.4 Vgl. B Janowski, FS N. Lohfink, 1993, S. 191: Tange Verantwortung fiir das 
Ganze der naiiirlichen Schopfungswelt - mehr Konkrelion in Sachen ..Herrschaft iiher 
die Tiere " scheinl der erste Schopfungsbericht nicht intendien zu haben. im Rahmen 
von Gen I ist sie deutlich genug 
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Im Blick auf die Speise- und Lebensordnung darf man nicht ubersehen, 
daB die Priesterschrift in dieser Beziehung zwischen der Urzeit und der ge- 
schichtlichen Zeit unterscheidet: Was in der Urzeit nicht vorgesehen und da- 
her implizit verboten war, wird nach dem Ende der Flut und damit zu Beginn 
der Geschichte geboten bzw. toleriert: Nachdem der urzeitliche Friede durch 
die Gewalttatigkeit alles Fleisches zerstort war (Gen 6,12), zieht Gott am 
Ende der Flut die Konsequenz daraus und reguliert im abermaligen Meh- 
rungssegen fur die Menschen die allgemeine Mordlust (Gen 9,1-7): Von nun 
soil alles Getier Furcht und Schrecken vor ihnen haben, weil es nun ausdriick- 
lich zum Verzehr durch die Menschen freigegeben wird. Lediglich der Blut- 
genuB bleibt ihnen vorenthalten. Andererseits wird die Totung von Menschen, 
sie erfolge durch Mensch oder Tier, grundsatzlich dem ms talionis unterstellt 
(V. 5 f.), 193 weil er nach Gottes Ebenbild erschaffen ist: Als Stellvertreter Got- 
tes, der Geist besitzt und daher Person ist, ist sein Leben geschiitzt: Wer sein 
Blut vergieBt, dessen Blut soil vergossen werden. Der Morder hat sein Leben 
verwirkt, er verfallt der Blutrache. Der Totschlager kann sich in eine der 
Asylstadte fliichten. 196 Religionsgeschichtlich gehoren Vegetarismus und Me- 
tempsychose, Seelenwanderung, in der Regel zusammen. 197 Es fallt daher auf, 
daB der universale Vegetarismus in Gen 1,30 f. mit ihr nicht verbunden ist. 
Das priesterliche Konzept erschlieBt sich, wenn man sich an die Bedeutung 
der Ursprungsmythen als Aussagen iiber das Wesen einer Erscheinung erin- 
nert. Mithin unterstellt Gen 1,30 f., daB zwischen Mensch und Tier sowie 
zwischen Tier und Tier eigentlich universaler Friede herrschen sollte. DaB der 
Priester mit dessen Verwirklichung in der Endzeit rechnete (Jes 1 1,6 ff.), gibt 
er an keiner Stelle zu erkennen. Trotzdem ist es nicht ausgeschlossen, daB er 
rnehr weiB, als er berichtet; denn er begniigt sich auch anderwarts mit bloBen 
Andeutungen, ohne sie zu entfalten (Gen 5,24; Ex 25,9.40), und iiber manches 
wie z. B. die Unterwelt schweigt er sich vollstandig aus. 198 

Zusammenfassend konnen wir sagen: Die Gottebenbildlichkeit des Men- 
schen schloB gestaltmiiBige Ahnlichkeit nicht aus, meinte damit aber die We- 
sensverwandtschaft des menschlichen Geistes mit dem gottlichen Geist, die 
ihm die Unterwerfung der Erde als seinem Lebensraum und die Herrschaft 


195 Vgl. dazu oben, S. 285. 

1,6 Zum Totungsverbot vgl. E. Otto, Ethik, ThW 3/2, 1994, S. 35-37, zur Asylie vgl. 
Ex 21,13 f.; Jos 20 und Num 35,9-34; 1. Kon 1,50-53; 2,28 ff. sowie M. Lohr, Das 
Asylwesen im AT, Halle 1930; N. H. Nikolsky, Das Asylrecht in Israel, ZAW 48, 1930, 
S. 146-175 und J. Milgrom, Sancta Contagion and Altar/City Asylum, in: SVT 32, 
1981, S. 278-310. 

197 Vgl. dazu B. Galz, Weltalter, goldene Zeit und sinnverwandte Vorstellungen, 
Spudasmata 16, Hildesheim 1967, S. 155 f. und S. 171, bzw. O. Kaiser. ATD 17, 1981 s , 
S. 245 mit den Anm. 53 und 54. 

198 Vgl. O. Kaiser, Mensch. NZSTh 33, 1991, S. 107-109 = BZAW 261, 1998, 
S. 50-52. 
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uber die Tiere ermoglicht, damit er jenen vor ihnen zu beschiitzen und diese 
sich selbst dienstbar zu machen vermag. 1 ” Beides aber iibt er in Gottes Stell- 
vertretung und nicht in eigener Vollmacht aus. Das verpflichtet ihn nach un- 
serer heutigen Ansicht 2 ” mit Recht zu sachgemaBem Umgang und zum Re- 
spekt auch vor dem Leben der Tiere, die mit ihm als Nefesch Hajja, als 
Lebewesen, nicht nur die vegetative, sondem auch die sensitive Beseelung 
teilen und ohne den Geist unter Einsamkeit, Hunger, Durst und Angst ganz 
anders als Menschen leiden. 201 

7. Menschliche Spiegelungert und gottliche Wirklichkeit: Von Sinn und 
Grenze der anthropomorphen Rede von Gotk m Bei der Untersuchung des 
Theomorphismus der priesterlichen Anthropologie stellte sich uns die Frage, 
ob es sich bei jenem nicht umgekehrt um einen Anihropomorphismus handelt. 
Der Sache nach liegt bei dem Mythologem von der Gottebenbildlichkeit des 
Menschen ein gegenlaufiger RuckschluB vor Zunachst erkannte der Mensch 
seine Herrschaftsfahigkeit (bzw. gemaB unseren anthropologischen Katego- 
rien: seinen Geist). Dann schricb er Gott als dem Schopfer und Herm alien 
Geschehens die hochste Herrschaft zu (bzw. gemaB unseren Kategorien: er 
verstand ihn als absoluten Geist). Und schlieBlich begriff er umgekehrt die 


1 *’ Liest man Ovids Schilderung der Erschaffung des Menschen Met. 1,76-88, stdBt 
man trotz des spielerisch-leichten Charakters, mil dem er die Mythologeme zur Wahl 
stellt, auf dieselben Grundgedanken: Der Mensch ist nach dem Bildderalles lenkenden 
GtStter zur Herrschaft Uber die Erde und ihre Bewohner erschaffen (Ubertr. v. E. Rosch, 
TuscBU, 1974 6 ,S. 1 1): Heihger aber als sie (die Tiere) ein Wesen noch fehlte. das hohen/ 
Sinnes fahigersei und die ubrigen konne beherrschen (quod dominari in cetera posset )7 
Und es wurde der Mensch. Mag sein. dafl der Meisler der Dinge./ Er. der Ursprung der 
besseren Well, ihn aus gbnlichem Samen schufj mag sein, dafl Erde. die jungsl erst 
gelrennl von dem hohen/ Alher. den Samen vom ursprungverwandten Himmel behallen,/ 
Erde. die dann des Japetus Sohn. vermengl mil des Regens / Wassem. geforml nach dem 
Bild der alles lenkenden Goner (in effigiem modcrantum cuncta deorum)./ Wahrend 
die ubrigen Wesen gebeugi zur Erde hin sehenj gab er dem Menschen ein aufrechl 
Gesichl und hiefl ihn den Himmel/ schauen. aufuarts den Blick empor zu den Slemen 
erheben./ So verwandell. nahm da die Erde. die eben noch rah und/ungestallel gewesen, 
des Menschen neue Gestalt an. 

200 Einer bauerlich verwurzelten Gesellschaft liegt ein sentimcntales Verhaltnis den 
Tieren gegcnUber fem. In ihr Uberwiegt der Aspekt des Nutzens. Im AT zeigt die mar- 
chenhafte Episode von Bileams sprechender Eselin Num 22,22-34 immerhin, daB man 
sich der sensitiven Oberlegenheit gewisser Tiere uber den Menschen bewuBl war. Das 
Tier als treuer Gefahrte des Menschen begegnet sonst nur noch marginal in Tob 1 1 ,4 
(G II: erweiterter Langtext). wobei es sich um eine Reminiszenz an Horn Od 
XVII.291-319 handeln konnte. 

201 Vgl. dazu auch A. Schweitzer, Kultur und Ethik. Sonderausg. mit EinschluB v. 
Verfall und Wiederaufbau der Kultur (Kulturphilosophie I . und 2. Teil, 1 923). MUnchen 
1960, S. 328-353. 

202 Vgl. dazu auch G. Lanczkowski bzw. H. W. SchUtte u. R. Fabian. Art. Anthropo- 
morphismus, HWP I, Sp. 376-378. 
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menschliche Eigenschaft als Spiegel der goitlichen. 203 In ahnlicher Weise 
diirften sich alle Vorstellungen von den Eigenschaften Gottes in ihrer Wurzel 
als Anthropomorphismen zu erkennen geben. Daher ist an dieser Stelle eine 
knappe Besinnung liber Rechi und Grenze des Redens von Gott am Platze, 
das ihm menschliche Glieder, Organe und Regungen zuschreibt. Letztlich 
sind alle positiven Aussagen iiber Gottes Weltverhaltnis Anthropomorphis- 
men; denn iiber ihn als das schlechthin transzendente Wesen konnte der 
Mensch eigentlich nur negative Aussagen machen. Die theologia negativa 
endet in der schweigenden Anbetung des Geheimnisses. Im Gegensatz zur 
via negativa derTheologie als Religionsphilosophie bedient sich die Religion 
des vorstellenden Denkens. Sein Instrument ist nicht der Begriff, sondem die 
Metapher. 

Als erstes Beispiel wahlen wir noch einmal den Rettungsbericht des ko- 
niglichen Beters in Ps 18,7-20 par 2. Sam 22,7-203°* Er berichtet von einer 
Epiphanie Jahwes, der vom Himmel herabfahrt, urn den bereits von den Flu- 
ten des Todes bedrohten Konig aus den Tiefen des Wassers herauszuziehen. 
Dabei wird Jahwe als Gewittergott geschildert, der auf den Notschrei des 
Konigs hin auf einer als Kerub gedeuteten Wolke herabfahrt, wahrend Rauch 
aus seiner Nase stromt und Feuer aus seinem Munde schlagt. Wetterleuchten, 
Blitz, Donner und Hagel sind die Zeichen dafur. daB Jahwe sich in der dunk- 
len Wolke naht. Seine Blitzpfeile verjagen die Wasser, so daB die Grundfesten 
der Erde offenliegen und er den Konig zu retten vermag. Jahwes Eingreifen 
wird hier in beeindruckender Weise mit den traditionellen Farben der Gewit- 
tertheophanie gezeichnet und damit den Zeitgenossen verstandlich zum Aus- 
druck gebracht, daB es tatsachlich Jahwe war, der den Konig aus hochster 
Lebensgefahr gerettet hat. Innere und iiuBere Dramatik, Angst vor der Ober- 
macht der Feinde, Notschrei zu Jahwe, bcherztes Dreinschlagen und Flucht 
der Feinde werden hier zu einem Bild zusammcngcfaBt. in dem Gott der 
eigentlich Handelnde ist. 

Auch wenn das konigliche Danklied erst redaktioncll durch die V. 21-32 
interpretiert worden ist, 205 kbnnen wir auf V. 30 206 zuriickgreifen, um das tat- 
sachliche Rettungsgeschehen konkreter zu erfassen. Hier heiBt es: 

Mil dir bringe ich eine Rotle zum Laufen. 

und mil meinem Got! springe ich iiber Mauem. 


20S Wir miissen uns jedoch an das ke-transzendentale der Schilderung der Herrlich- 
keit Jahwes in Ez 1 und des vermutlich visionar-mystischen Hintergrunds der Beschrei- 
bung erinnern; vgl. oben, §8.5, S. 1%. 

204 Vgl. dazu oben. §6.2, S. 132 f. 

204 Vgl. F.-L. Hossfeld. in: ders. und E. Zenger, Psalmen I, NEB, 1993, S. 121 f. 

204 Vgl. auch V. 40 und V. 43. die vermutlich Teil des primar selbstandigen konigli- 
chen Siegesliedes V. 33-51* gewesen sind. 
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Es ist die GewiBheit von Gottes unsichtbarem Beistand, die dem Konig Kraft 
gab und ihm den Sieg iiber seine Feinde verlieh. 

Entsprechende bildhafte Aussagen begegnen uns im Alten Testament nahe- 
zu auf Schritt und Tritt. Sie verlieren fiir den Leser ihre Befremdlichkeit, wenn 
sie auf ihre je spezifische Funktion hin bedacht werden, Gottes Handeln in 
der Welt vorstellbar anzusagen. HeiBt es zum Beispiel in Ps 33,18: 

Siehe, das Auge Jahwes ist bei denen. die ihn furchten, 
bei denen, die auf seine Treue harren! 

so versichert der Dichter die Frommen, daB sie sich nicht vergeblich auf ihren 
Gott verlassen, sondern er unsichtbar bei ihnen ist und ihnen hilft. 207 Ruft 
Konig Hiskia in Jes 37,17 Jahwe an, seine Ohren 208 zu neigen und zu horen 
und seine Augen aufzutun und zu sehen, so fordert er ihn damit auf, die 
gotteslasterlichen Reden des assyrischen GroBkonigs wahrzunehmen und ihn 
vor dem ubermachtigen Feind zu retten. Soil die Glaubwurdigkeit einer Pro- 
phetie besonders unterstrichen werden, kann man sie mit der Formel beschlie- 
Ben: derm der Mund Jahwes hat es gesagt (Jes 40,5b). 209 Der ausgestreckte 
Arm Jahwes stellt ihn gleichsam als Krieger vor. 210 Er reprasentiert Jahwe in 
seiner alien Feinden iiberlegene Macht (Ex 6,6): 

Ich bin Jahwe. ich werde euch herausfuhren aus dem Frondienst der Agypter. euch 
erretten von eurem Knechtsdienst und euch befreien mit ausgerecktem Arm und 
grofien Gerichtstaten. 

So gedachte man in Zeiten der Not an Jahwes starken Arm, mit dem er bei 
der Schopfung das Chaosungeheuer Rahab erschlagen hatte (Ps 89,1 1), rief 
man Jahwe an, mit seinem groBen, und das heiBt: machtigen Arm die dem 
Tode Verfallenen zu retten (Ps 79,1 1), und riihmte der Prophet in Vorwegnah- 
me der Ruckkehr des Kbnigs Jahwe zum Zion, daB der Herr seinen heiligen, 
unwiderstehlichen Arm, und das heiBt: seine gottliche, allem Irdischen iiber- 
legene Macht vor den Augen aller Volker offenbart habe (Jes 52,10). 

Nicht anders verhalt es sich, wenn von Gottes Seele ( Nefesch ), 2U von sei- 
nem Geist ( Ruach ) 212 Oder von seinem Herzen (Leb) die Rede ist. 211 Wird von 
Jahwes Seele gesprochen, soil seinem Verhalten zu sich selbst Oder gegeniiber 
anderen besonderer Nachdruck verliehen werden. So heiBt es etwa Am 6,8, 
daB er bei ihr geschworen habe, daB ihm der Hochmut Jakobs verhaBt sei. Jes 
1,14 versichert er, daB seine Seele die Neumonde und Feste der Jerusalemer 


207 Zum Auge bzw. den Augen Jahwes vgl. auch F. J. Stendebach, ThWAT IV, 
Sp. 44-46. 

208 Zu den Ohren Jahwes vgl. G. Liedke, THAT I, Sp. 97 f. 

208 Zum Mund Jahwes vgl. F. Garzia-Ldpez, ThWAT VI, Sp. 529-533. 

2.0 Vgl. dazu F. J. Helfmeyer, ThWAT II, Sp. 652-660. 

2.1 Vgl. H. SeebaB, ThWAT V. Sp. 551 f. 

212 Vgl. R. Albertz und C. Westermann, THAT II, Sp. 742-752. 

2,3 Vgl. dazu auch H. W. Wolff, Anthropologie, S. 90-95. 
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haBt. Jer 5,9 fordert er die Stadt auf, sich zu bessem, damit sich seine Seele 
nicht von ihr abwende. Letztlich steht das Wort Nefesch (Seele) in all diesen 
Fallen verstarkend anstatt des Personalpronomens. Der Geist Jahwes ( Ruach ) 
bezeichnet sein inneres Wesen. 214 Jedenfalls kann man den Wahrspruch in Jes 
31,3, daB die Agypter Menschen und nicht Gott und ihre Rosse Fleisch und 
nicht Geist sind, der Parallelstellung von Gott und Geist gemaB so interpre- 
tieren. Wenn wir heute von Gott als Geist sprechen, denken wir ihn als aus- 
dehnungslose Innerlichkeit und zugleich allgegenwartige Wahmehmung und 
Wirksamkeit. Urspriingiicher klingt es, wenn es im Meerlied Ex 15,8 heiBt, 
daB die Wasser durch das Wehen seiner Nase als Ausdruck seines Zomes 
aufgestaut wurden, so daB die Agypter in ihr Verderben liefen. In dieser 
Metapher liegen Affekt und Wirkung ineinander. Weiterhin konnte z. B. die 
formelhafte Wendung der Hauch seines Mundes (Ruach Piw) als poetische 
Umschreibung fur das Wort Jahwes dienen (Ps 33,6). 215 Und schlieBlich spra- 
chen die Hebraer wie selbstverstandlich auch vom Leb, vom Herzen Gottes. 
Die Wendung, daB ein Mensch nach unserem Herzen ist, besitzt ihre biblische 
Vorlauferin in der Festellung, daB jemand nach dem Herzen Jahwes sei. So 
erklart Jahwe im Zusammenhang mit seiner Verwerfung der Eliden (1. Sam 
2,35), daB er sich einen getreuen Priester erwecken werde, der seinem Herzen 
und seiner Seele gemaB handeln werde. Hier scheinen Herz und Seele ein 
unserem Wort Widen entsprechendes Hendiadyoin zu bilden. Andererseits 
betrachteten die alttestamentlichen Dichter und Propheten nicht anders als 
beim Menschen auch das Herz Jahwes als Sitz seiner Gefuhle. DemgemaB 
versichert Jahwe (Hos 11,8 f.), daB er Ephraim und Israel nicht preisgeben 
konne, weil sich sein Herz in ihm umgewandt und sein Mitleid entbrannt 
sei. 216 

Blicken wir zuriick, so spiegelt sich in diesen Aussagen von und iiber 
Jahwe die ganze Anthropologie des Alten Testaments. Daher scheint die kri- 
tische Feststellung als unausweichlich, daB sich hier der Mensch selbst in den 
Himmel projiziert habe. Aus der hier vorgelegten, notwendig beschrankten 
Auswahl von Anthropomorphismen diirfte deutlich genug hervorgehen, daB 
sie samtlich nicht als Aussagen iiber Gott in seiner Aseitat, in seinem reinen, 
von seinem Weltbezug abgelosten Selbstsein, sondern relational und funktio- 
nal zu verstehen sind: Sie haben die Aufgabe, das Verhaltnis Gottes in einem 
bestimmten Augenblick zu einer bestimmten innerweltlichen Situation zum 
Ausdruck zu bringen. Sucht man Gott in seiner vollstandigen Verschiedenheit 


214 Man sollte sich bei einer Polemik gegen eine derartige Umschreibung vergegen- 
wartigen, daB es sich um den Versuch einer Ubersetzung aus einer bildhaften in eine 
abstrakte Psychologie handelt. DaB die Hebraer zu der zweiten dank ihres binnen-my- 
thischen Denkens nicht in der Lage waren, ist gegen R. Albertz und C. Westermann, 
a. a. O., Sp. 747 f. kein triftiges Argument. 

215 Vgl. auch Jes 11,4. 

216 vgl. dazu auch oben, §2.6, S. 56. 
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von der Welt oder transzendenten Andersartigkeit zu denken, kann man ihn 
nur als das absolut Eine setzen, in dem es keine Unterschiede und keine 
Gegensatze gibL Im Gegensatz dazu sind die Anthropomorphismen notwen- 
dige Metaphem, um vorstellbar von seinem Wirken auf Well und Menschen 
zu reden. Gott ist wahrlich, um Xenophanes von Kolophon (etwa 570-475 
v. Chr.) zu zitieren, weder, wie ihn sich ein Athiopier vorstellen konnte, 
stumpfnasig und schwarz, noch wie die Thraker behaupten konnten, rothaarig 
und blauaugig (frg. 16 D/KRS 168), sondem weder dem Korper noch der 
Einsicht nach in irgendeiner Weise den Sterblichen gleich (frg. 23 D/KrS 
170). 2 ' 7 Sind die Anthropomorphismen der Bibel als notwendige Metaphern 
verstanden, diirfen wir nicht vergessen, daB sie nur dies sind und nicht mehr. 
Die Frage des Zweiten Jesaja mag uns daran erinnem (Jes 40, 1 8): 

Mil wem wollt ihr Gott vergleichen 

und welchen Vergteich anstellen fUr ihn? 2,t 

In seiner Aseitat ist Gott dem Menschen schlechterdings unerreichbar. Als der 
absolute Gegensatz zu der in sich differenzierten Welt mag man ihn als das 
absolut Eine Oder als die absolute Negativitat bestimmen, die doch zuglcich 
die Moglichkeit aller Positivitat ist. In diesem Sinne ist die negative Theolo- 
gie, die um ihr Nichtwissen weiB und vor dem unergriindlichen Geheimnis 
anbetend verstummt, die hochste Form der Theoiogie. 219 Aber auch wenn sich 
dieser Gott dem Zugriff des Denkens entzieht, bleibt er doch der Grund der 
Welt und sie selbst ein Spiegel dergoltlichen Vemunft als dem Ursprung der 
Moglichkeit des sich selbst organisierenden Chaos, unserer Well. Wenn in 
diesem sich selbst organisierenden halboffenen ProzeB ein autocpistemisches, 
um sich selbst wissendes Untersystem Mensch erscheinen konnte, gehort zur 
weltlosen Voraussetzung dieser Welt auch die Moglichkeit der Autoepistemie. 
Die Alton sagten es schlichtcr: Der Gott, der die Welt erschuf, ist Geist und 
die Menschen sind seine Ebenbilder. Seinem absolutcn und uncndlichcn Geist 
sieht der endlichc des Menschen als sein Spiegel gegeniiber. So ist denn die 
Metapher der Analogic, die alien Anthropomorphismen zugrundeliegt, unter 
der Voraussetzung berechtigt, daB sie nicht als Objektivation. sondem als 
Gleichnis verstanden wird. 

Liieraiur. A. Angersiorfer. Ebenbild eines Gottes in babylonischen und assynschen 
Keilschnfttexlen. BN 88. 1997, S. 47-58; J. Assmann. Ma'at. Gerechtigkeit und Un- 
sterblichkeit im Alien Agypten, MUnchen 1990; K. Budde, Die biblische Paradiesge- 


217 Vgl. dazu G.S. Kirk, J. A. Raven und M. Schofield, Die vorsokratischen Philoso- 
pher Einfuhrung. Texte und Kommeniare, ubers v. Kh. Hiilser, Stuttgart. Weimar 
1994, S. 183-186; bzw. W.K. C. Guthrie, A History of Greek Philosophy I. The Earlier 
Presocratics and the Pythagoreans. Cambndge 1971, S. 370-383. 

21 * Zum Text von V. 18b vgl. K. Elliger. BK XI/ 1, 1978, S. 59 z.St. 

2,9 Vgl. G Keil, Kritik. EHS XX, 473, 1995, bes. S. 159-175 und O. Kaiser, Rede, 
in. Bausteine zur Philosophic 10, 1996, S. 9-32 = BZAW 261, 1998. S. 258-281. 
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schichte, BZAW 60, GieBen 1932; R. Gundlach. Der Pharao und der Staat. Die Grund- 
legung der agyptischen Konigsideologie im 4. und 3. Jh., Darmstadt 1998; A. A Fi- 
scher, Skepsis Oder Furcht Gottes? Stud, zur Komposition und Theologie des Buches 
Kohelet, BZAW 247, Berlin und New York 1997; B. Janowski, Herrschaft Uber die 
Tiere. Gen 1 .26-28 und die Semantik von m, in: Biblische Theologie und gesellschaft- 
licher Wandel. FS N. Lohfink, hg.v. G. Braulik u. a.. Freiburg, Basel und Wien 1993, 
S. 183-198; A. R. Johnson, The Vitality of the Individual in the Thought of Ancient 
Israel, Cardiff 1 964 2 ; O. Kaiser, Der Mensch. Gottes Ebenbild und Statthalter auf Erden. 
NZSTh 33, 1991, S. 99-111 = ders., Weisheit Gottes und der Menschen, BZAW261, 
1998, S. 43-55; ders., „Und dies sind die Geschlechter. . Alt undjung im AT, in: Zur 
Aktualilal des ATs. FS G. Sauer, hg.v. S. Kreuzer und K. Liithi, Frankfurt am Main 
1991, S. 29-41; ders.. Die Rede von Gott am Ende des 20. Jahrhunderts, in: K. Giel 
und R. Breuninger , Hg„ Die Rede von Gott und Welt, Bausteine zur Philosophic 10, 
Ulm 1966, S. 9-32 = ders., BZAW 261, 1998, S. 258-281; G. Keil, Kritik der theolo- 
gischen Vemunfl, EHS XX, 473, Frankfurt am Main 1995; R Lauha, Psychophysischer 
Sprachgebrauch im AT. Eine struktursemantische Analyse von aS>, und nn, 
AASF.DHL 35, Helsinki 1983; G. van der Leeuw. Phanomenologie der Religion, NTG, 
Tubingen 1956 3 ; Chr. Levin, Der Jahwist, FRLANT 157, Gottingen 1993; D. Lys, 
ROach. Le souffle dans l'Ancicn Testament. Enquete anlhropologique it travers l’histo- 
rie theologique d'Israel, EHPhR 56, Paris 1962; V. Maag, Atl. Anthropogonie in ihrem 
Verhaltnis zur altorientalischen Mythologie, AsSt 9, 1955, S. 15-40 = ders., Kultur, 
Kulturkontakt und Religion. GSt zur allg. und atl. Religionsgeschichte, hg. v. H. H. 
Schmid und O. H. Steck, Gottingen 1980, S. 38-59; G. Maier, Mensch und freier Wille. 
Nach den jiidischen Religionsparteien zwischen Ben Sira und Paulus, WUNT 12, Tu- 
bingen 1971; M ben Maimon (Maimonides), Fuhrer der UnschlUssigen, eingel. v. 
J. Maier, ubertr. u. komm. v. A. WeiB, PhB I84a-c, Hamburg 1995; T.N. D. Mettinger, 
King and Messiah. The Civil and Sacral Legitimation of the Israelite Kings, CB.OT 8, 
Lund 1976; H.-P. Muller, Mythischc Elementc in der jahwistischen Schopfungserzah- 
lung, in: ders., Hg., Babylonien und Israel. WdF 633, Darmstadt 1991. S. 114-153 = 
ders., Mylhos - Kerygma - Wahrheit. GA zum AT in seiner Umwelt und zur Biblischen 
Theologie, BZAW 200, Berlin und New York 1991, S. 3-42; B Ockinga, Die Gotte- 
hcnbildlichkeit im Allen Agypten und im Alien Testament. AAT 7. Wiesbaden 1984; 
E. Olio, Theologische Ethik dcs ATs, ThW 3/2, Stuttgart u.a 1994; J. Pedersen, Israel. 
Its Life and Culture III, London und Kopenhagen 1926 (ND); G. Pettinato. Das allo- 
ricnlalische Menschenbild und die sumerischen und akkadischen Schopfungsmythen. 
AHAW.PH 1971/1, Heidelberg 1971; U. Riiiersworden, Dominium terrae. Studien zur 
Genese einer atl. Vorstellung, BZAW 215, Berlin und New York 1993; J Scharbert, 
Fleisch, Geist und Seele im Pentateuch. Ein Beitrag zur Anthropologie der Pentateuch- 
quellen, SBS 19, Stuttgart 1966; ders.. Das Alter und die Alten in der Bibel, Saec. 30. 
1979, S. 338-354; ders., Der Mensch als Ebenbild Gottes in der eueren Auslegung, in: 
Weisheit Gottes - Weisheit der Welt. FS J. Kardinal Ratzinger. St. Ottilien 1987, 
S. 241-258; FS. W. H. Schmidt. Die Schopfungsgeschichte der Priesterschrift. Zur 
Uberlieferungsgeschichte von Genesis l,l-2,4a und 2,46-3,24, WMANT 17. Neukir- 
chen-Vluyn 1967 ! (1974 5 ); S. Schroer, In Israel gab es Bilder. Nachrichten von darstel- 
lender Kunst im AT, OBO 74, Freiburg/Schweiz und Gottingen 1987; J. J. Stamm, Die 
Gottebenbildlichkeil des Menschen im AT. ThSt(B) 54, Zollikon 1959; O. H. Sleek, Die 
Paradieserzahlung. Eine Auslegung von Genesis 2,4b-3,24, BSt 60, Neukirchen-Vluyn 
1970 = ders., Wahrnehmungen Gottes im AT. GSt, ThB 70, Munchen 1982, S. 9-1 16; 
Chr. Streibert, Schopfung bei Deuterojesaja. Eine vergleichende Untersuchung zu In- 
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halt und Funktion schopfungstheologischer Aussagen in exilisch-nachexilischer Zeil, 
BEATAJ 8, Frankfurt am Main 1993; J. Tromp, Primitive Conceptions of Death and 
the Nether World in the Old Testament, BibOr 21, Rom 1969; E.-J. Waschke, Untersu- 
chungen zum Menschenbild der Urgeschichte, ThA 43, Berlin 1984; J. Wellhausen, 
Reste arabischen Heidentums, Berlin 1897 2 (1961 3 ); M. Witte, Die biblische Urge- 
schichte. Reaktions- und theologiegeschichtliche Beobachtungen zu Genesis 1,1-11,6, 
BZAW 265, Berlin und New York 1998; H. W. Wolff, Anthropologie des ATs, Miinchen 
1973 (ND); E. Zenger, Gottes Bogen in den Wolken. Untersuchungen zu Komposition 
und Theologie der priesterlichen Urgeschichte, SBS 1 12, Stuttgart 1983; W Z h -erli. 
Was ist der Mensch? Gottinger Universitatsreden 44, Gottingen 1964 = ders., Studien 
zur all. Theologie und Prophetie. GA II, ThB 51, Miinchen 1974, S. 311-324. 


Nachwort 


Auch bei diesem Band gilt es einer ganzen Reihe von Freunden zu gedenken, 
die durch ihre Anteilnahme und ihre Bereitschaft, seine Stadien kritisch zu 
begleiten, zu seinem Fortgang und AbschluB beigetragen haben. Als Erstle- 
serin erwahne ich Frau Anne-Marie Schwenger, Wurzburg, und als weitere 
kritische Begleiter die Herren Dr. Alexander A. Fischer, Jena, Dr. Andreas 
Liider, Heidelberg, und Professor Dr. Jurgen van Oorschot, Jena. Mehrere 
Korrekturen haben meine einstigen Marburger Studenten Frau Vikarin Kirstin 
Palisaar und die Herren Vikar Christian Schafer und Dipl. Theol. Frank Weber 
trotz ihrer laufenden Examina im Winter-Semester 1996/97 in freundschaft- 
licher Verbundenheit gelesen. Nicht nur um die Endfassung haben sich meine 
einstigen personlichen Assistenten und Freunde, die Herren Dipl. Theol. 
Burghard Bock, Celle, und Herr Vikar Martin Neher, Reutlingen, in beson- 
derer Weise verdient gemacht. SchlieBlich hat mir Frau Dipl. Theol. Martina 
Kepper, Jesberg bei Marburg, bei der in Tartu durchgefiihrten Endredaktion 
brieflich fehlende Nachweise ubermittelt. Ihnen alien sei an dieser Stelle herz- 
lich gedankt. Fur die etwa verbliebenen Versehen liegt die Verantwortung 
allein bei mir. 1 * III 


1 Die Abkiirzungen folgen dem Verzeichnis von Siegfried M. Schwertner und er- 
ganzend denen im Theologischen Worterbuch zum Alien Testament und im Kleinen 

Pauly. GAT I verweist auf den ersten Band des vorliegenden Werkes, GrundriB I, II und 

III auf die entsprechenden Bande meines Grundrisses der Einleitung in die kanonischen 
und deuterokanonischen Schriften des Alten Testaments, Giitersloh 1991-1994, HAE 
auf das Handbuch der althebraischen Epigraphik von J. Renz und W. Rollig, Darmstadt 
1995, und DDD auf das Dictionary of Deities and Demons in the Bible, ed. K. van der 
Toom u. a., Leiden u. a. 1995. 
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Auch dieses Buch ist aus Vorlesungen erwachsen, die ich zuletzt im Win- 
ter-Semester 1992/93 in Marburg und im Friihjahrs-Semester 1995 und 
Herbst- Semester 1 997 in Tartu gehalten habe. So gilt mein GruB auBer meinen 
Marburger auch meinen Tartuer Horem und nicht zuletzt meiner Gastgeberin, 
Frau Studienratin i. R. Silvia Nestra. Da Theologie Gottesdienst im Geiste ist, 
hat uns der Horsaal nicht nur raumlich verbunden. 

Nicht zuletzt danke ich den Verlegem Herm Dr. Arndt Ruprecht und Frau 
Rein* Me Ruprecht dafiir, daB sie auch diesen Band in ihre Obhut genommen 
und durch kritische Hinweise gefordert haben. Gem gedenke ich der rei- 
bungslosen Zusammenaibeit mit der Herstellungsabteilung, vertreten durch 
Frau Renate Hartog. Mein freundschaftlicher GmB gilt dem Seniorchef des 
Hauses, Herm Gunther Ruprecht zu seinem 100. Geburtstag, der die nun 
vierzigjahrige Zusammenarbeil zwischen dem Verlag und mir begrundet hat. 

Meine Gedanken gehen zu drei verstorbenen Lehrem meiner TUbinger 
Jahre zuriick, zu Wilhelm Weischedel, der mich in das phanomenologische 
Denken einfUhrte; zu Hellmut Brunner, der in mir das Verstandnis fUr das 
mythisch-symbolische Denken weckte, und zu Ernst Wurthwein, der meine 
Liebe zum Alien Testament begrundet hat und mir in den gemeinsamen Mar- 
burger Jahrzehnten ein vorbildlicher Kollege und verlaBlicher Freund gewe- 
sen ist. Was ich ihnen bei der Ausarbeitung dieses Bandes verdanke, wird den 
kundigen Lcsem nicht verborgen bleiben. 

Mit der Widmung an die 1991 nach ihrer 1940 erfolgten zwangsweisen 
Auflosung wiedergegriindete Theologische Fakultat der Universitat Tartu, des 
einstigen Dorpat, gebe ich meiner Dankbarkeit filr die mir verliehene Wurde 
eines Ehrendoktors und die mir gewiihrte kollegiale Gastfreundschaft Aus- 
druck. Moge ihr und der ganzen Universitat Tartu ein fruchtbares Wirken in 
einem freien und in der Vielfalt seiner Volksgruppen geeinten Estland be- 
schieden sein. 


Marburg an der Lahn und Tartu, 
im Winter 1997/98 


Otto Kaiser 



320 Corrigenda zu Band I 


Corrigenda zu Band 1 1 


S. 34 Anm. 17 Zeile 2 lies slatt Jes 42,1-4: Jes 53,4. 

S. 36 Zeile 9: Lies statt GBL: GLB. 

S. 47 Lehrsatz Zeile 9 lies statt des: das. 

S. 98 Zeile 17 lies statt tfber: Uber. 

S. 98 Anm. 17 Zeile 3 streiche das erste 1967. 

S. 1 1 1 Anm. 80 Zeile 5 lies statt 103: 105. 

S. 121 Zeile 5 f. lies statt groBes: grossen. 

S. 127 Zeile 6 lies statt einfachem Josua: Josua/Jeschua. 

S. 153 Anm. 62 Zeile 4 lies statt Resurrecetion: Resurrection 
S. 194 Zeile 3 von unten streiche: des Jahres. 

S. 198 Absatz 2 Zeile 11 lies: des Fortbestehens. 

S. 200 Anm. 40 Zeile 3 lies: Literatur. 

S. 202 Absatz 3 Zeile 8 lies statt Juda: Israel. 

S. 205 Absatz 2 Zeile 9 lies : auszuuben. 

S. 208 Zeile 12 streiche hinter „habe" das Komma. 

S. 217 Anm. 19 Zeile 6 lies statt 995: 965. 

S. 292 Anm. 86 Zeile 4 streiche hinter „sich" das „mit“. 

S. 319 Absatz 2 Zeile 13 lies statt Anthisterion: Anthesterion. 
S. 321 Absatz 2 Zeile 3 lies statt 16,15: 16,13. 

S. 321 Absatz 2 Zeile 5 lies statt hakkipur. hakkippur. 

S. 321 Absatz 2 Zeile 15 lies statt 1,45: 1,46. 

S. 321 Absatz 2 Zeile 16 lies statt 60350: 603550. 

S. 329 Lehrsatz 1 Zeile 4 lies: dieser Gabe. 

S. 352 Absatz 2 Zeile 10 lies: Theologie. 


( Bayensche \ 

ttaatebibliothak ( 
l MOnohan J 

1 Fiir freundschaftliche Hinweise auf diese Versehen danke ich den Herren Prof. 
Dr. Kalle Kasemaa. Tartu. Prof. Dr. Martin Rose, Neuchatel. Prof. Dr. Odil Hannes 
Steck. Zurich, und stud, theol. Thomas A. und Johann Chr. Poder, Pamu 




